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ನಿವೇದನೆ 


ಮೈಸೂರಿನ ಅಖಿಲ ಕರ್ನಾಟಕ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪರಿಷತ್ತು ಮತ್ತು 
ಬೆಂಗಳೂರಿನ ಬಸವ ಸಮಿತಿ ಸಂಯುಕ್ತ ಆಶ್ರಯದಲ್ಲಿ ಬೆಂಗಳೂರಿನ ರವೀಂದ್ರ 
ಕಲಾಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ೨೦೧೩ನೇ ಆಗಸ್ಟ್‌ ೧೭ರಿಂದ ೧೯ರ ವರೆಗೆ ನಡೆದ ರಾಜ್ಯಮಟ್ಟದ 
ದ್ವಿತೀಯ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಮ್ಮೇಳನದಲ್ಲಿ ನಾನು ಮಾಡಿದ ಸರ್ವಾಧ್ಯಕ್ಷ 
ಭಾಷಣವನ್ನು ಗುಲಬರ್ಗಾ ಬಸವಕೇಂದ್ರದವರು ತಮ್ಮ ಬಸವಧರ್ಮ ಪ್ರಕಾಶನದ 
ಮೂಲಕ ಪುಸ್ತಕ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಹೊರತರುತ್ತಿರುವುದು ನನಗೆ ಸಂತಸ ತಂದಿದೆ. 
ಈ ಭಾಷಣವೂ ಒಳಗೊಂಡಂತೆ ವಚನ ಚಳವಳಿಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಇತರ 
ಲೇಖನಗಳ ಸಂಗ್ರಹವೊಂದು ಶೀಘ್ರದಲ್ಲೇ ಲೋಹಿಯಾ ಪ್ರಕಾಶನದಿಂದ 
ಹೊರಬರಲಿದೆ. 


ಬಸವತತ್ತ್ವನಿಷ್ಠರಾದ ಶಿವಶರಣಪ್ಪ ಕಲಬುರ್ಗಿ ಮತ್ತು ಸೋಮಣ್ಣ 
ನಡಕಟ್ಟಿಯವರು ಈ ಪುಸ್ತಕ ಪ್ರಕಟನೆಗೆ ಕಾರಣಕರ್ತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಪ್ರಕಾಶಕರಿಗೆ. 
ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಪರಿಷತ್ತಿನ ಪ್ರಧಾನ ಕಾರ್ಯದರ್ಶಿಗಳಾದ ವಿದ್ದಾನ್‌ ಡಾ. 
ಎಂ. ಶಿವಕುಮಾರಸ್ವಾಮಿ ಅವರಿಗೆ, ಬಸವ ಸಮಿತಿ ಅಧ್ಯಕ್ಷರಾದ ಅರವಿಂದ 
ಜತ್ತಿ ಅವರಿಗೆ, ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಮ್ಮೇಳನದ ನಿಕಟಪೂರ್ವ ಸರ್ವಾಧ್ಯಕ್ಷ 
ನಾಡೋಜ ದೇ. ಜವರೇಗೌಡ ಅವರಿಗೆ, ಲೋಹಿಯಾ ಪ್ರಕಾಶನದ ಅಣ್ಣ ಸಿ. 
ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣ ಅವರಿಗೆ, ತುಂಬ ಮುತುವರ್ಜಿ ವಹಿಸಿ 'ಹದುಳಮಾತು' ಸ೦ಗಹಿಸಿ, 
ಸಂಪಾದಿಸಿಕೊಟ್ಟ ಡಾ. ಶಿವಗ೦ಗಾ ರುಮ್ಮಾ ಅವರಿಗೆ, ಪುಸ್ತಕವನ್ನು ಅ೦ದವಾಗಿ 
ಮುದ್ರಿಸಿದ ಪ್ರಿಂಟ್‌ ಪಾಯಿಂಟ್‌ನ ಬಸವರಾಜ ಪಾಟೀಲ ಮತ್ತು ಪಿಂಟಿಂಗ್‌ 


V 


ಪ್ರೆಸ್ಸಿನ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಹಾಗೂ ನನ್ನ ಪುಸ್ತಕಗಳ ಪ್ರಿಯರಿಗೆ ನಮನಗಳು 
ಸಲ್ಲುತ್ತವೆ. 

ನನ್ನ “ವಚನ ಕಲ್ಯಾಣ' ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿನ ಕೆಲ ವಚನಗಳ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆಯ 
ಅಂಶಗಳನ್ನು ಈ ಭಾಷಣಕ್ಕೆ ಬಳಸಿಕೊಂಡಿದ್ದೇನೆ. 

ನನ್ನ ಆತ್ಮೀಯ ಹಿರಿಯರಾದ ಶಿವಶರಣಪ್ಪ ಕಲಬುರ್ಗಿ ಅವರ ೮೨ನೇ 
ಜನ್ಮದಿನವಾದ ಸೆಪ್ಟೆಂಬರ್‌ ೧೩ರಂದು ಈ ಪುಸ್ತಕ ಹೊರಬರುತ್ತಿರುವುದು 


ಊಟ 


ನನಗೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಸಂತೋಷ ತಂದಿದೆ. 


ಬೆಂಗಳೂರು ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
೧೩. ೦೯. ೨೦೧೩ 


ಅರಿಕೆ 


“ವಚನವೇ ದೇವರು” ಪ್ರಕಟವಾಗಿ ಒಂದು ವರ್ಷದೊಳಗಾಗಿ ಮರುಮುದ್ರಣ 
ಕಾಣುತ್ತಿರುವುದು ಸಂತೋಷ ತಂದಿದೆ. 


ಈ ಪುಸ್ತಕದ ಮರುಮುದಣಕ್ಕಾಗಿ ಪ್ರೇರಣೆ ನೀಡಿದ ಸುಮಾ ತೋಟಗಿ 
ಮತ್ತು ಶಿವಾನಂದ ತೋಟಗಿ ಅವರಿಗೆ ಕೃತಜ್ಞನಾಗಿದ್ದೇನೆ. 


ಧಾರವಾಡ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
೭.೭.೨೦೧೪ 


ಪ್ರಕಾಶಕರ ನುಡಿ 


ಬಸವಾದಿ ಪ್ರಮಥರ ವಚನ ಚಿ೦ತನವನ್ನು ಜನಸಾಮಾನ್ಯರಿಗೆ ತಲುಪಿಸುವ 
ಮೂಲಕ ವಚನ ಚಳವಳಿಯನ್ನು ಜನಸಾಮಾನ್ಯರ ಚಳವಳಿಯನ್ನಾಗಿಸುವ 
ಆಶಯವನ್ನು ಬಸವಧರ್ಮ ಪ್ರಕಾಶನ ಸಂಸ್ಥೆ ಹಮ್ಮಿಕೊಂಡಿದೆ. 


ವಚನಚಳವಳಿ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲೇ ಅಹಿಂಸಾ ಮಾರ್ಗದ ಮೊದಲ ಚಳವಳಿಯಾಗಿದೆ. 
ಶೋಷಕರ ಇಡೀ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯನ್ನೇ ಬದಲಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಸರ್ವಸಮತ್ವವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವನ್ನು ಈ ಚಳವಳಿ ಹೊಂದಿದೆ. ಹೊಸ HRS 
ಸಾಮಾಜಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ರೂಪಿಸುವುದು ಶರಣರ ಧ್ಯೇಯವಾಗಿತ್ತು ಎಂಬುದನ್ನು 
೨೧ನೇ ಶತಮಾನದ ಜಗತ್ತು ಅರ್ಥೈಸಿಕೊಳ್ಳುವಂತೆ ಮಾಡುವುದು 
ಬಸವತತ್ತ್ವನಿಷ್ಠರ ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. ಕೋಮುವಾದಿ ಮತ್ತು ಭಯೋತ್ಪಾದಕ 
ವಾತಾವರಣದ ಮಧ್ಯೆಯೂ ಬಸವ ತತ್ತ್ವಗಳು ದಾಂಗುಡಿ ಇಡುತ್ತಿರುವುದು 
ಬಸವಾದಿ ಶರಣರ ಅನುಯಾಯಿಗಳಲ್ಲಿ ಆಶಾಭಾವ ಮೂಡಿಸುತ್ತಿದೆ. ಬಸವನಿಂದ 
ಈ ಲೋಕ ಬದುಕುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಬಹುಪಾಲು ವಿರಕ್ತ 
ಸ್ವಾಮಿಗಳು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹೆಸರು ಹೇಳುತ್ತ ಸಕಲ ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ಹೊಂದಿ 
ಐಷಾರಾಮಿ ಜೀವನ ಸಾಗಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಧರ್ಮ ಸ್ವತಂತ್ರ ಧರ್ಮ ಎಂಬ 
ಪ್ರಜ್ಞೆ ಕೂಡ ಅವರಿಗಿಲ್ಲ. ಸ್ವತಂತ್ರ ಧರ್ಮವಾಗಿ ಅದರ ಅಸ್ಥಿತ್ರವನ್ನು ಕಾಪಾಡುವಂಥ 
ಯಾವ ಪ್ರಯತ್ನಗಳೂ ಅವರಿಂದ ಆಗುತ್ತಿಲ್ಲ. ಜನರಲ್ಲಿ ಮೂಢ ನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು 
ಗಟ್ಟಿಗೊಳಿಸುವುದೇ ಅವರಿಗೆ ಲಾಭದಾಯಕವಾಗಿದೆ. ಜನರನ್ನು ಪಾದೋದಕ, 
ಪಾದಪೂಜೆ, ಗದ್ದುಗೆ ಪೂಜೆ, ಜಾತ್ರೆ, ಯಾತ್ರೆ ಮುಂತಾದವುಗಳ ಮೂಲಕ 


Vil 


ದಿಕ್ಕುತಪಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಬುಲೆಟ್‌ಪ್ರೂಫ್‌ ಕಾರು ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳಬೇಕೋ ಬೆಂಜ್‌ 
ಕಾರು ಸಾಕೋ ಎಂಬ ಜಿಜ್ಞಾಸೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿರುವ ಸ್ವಾಮಿಗಳೂ ಉಂಟು. 
ಬುಲೆಟ್‌ಪೂಫ್‌ ಕಾರು ಕೊಂಡ ಸ್ವಾಮಿಗಳೂ ಉಂಟು. ಮನುಧರ್ಮ ತಮ್ಮ 
ಧರ್ಮವನ್ನು ನುಂಗಿಹಾಕುತ್ತಿದೆ ಎಂಬ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೂ ಇವರಿಗಿಲ್ಲ. ಹೀಗೇ 
ಮುಂದುವರಿದರೆ ಕೆಲವೇ ದಶಕಗಳಲ್ಲಿ ಇದೊಂದು ಸಾಂಪ್ರದಾಯಕ ಆಚರಣೆಯ 
ಧರ್ಮವಾಗಿ ಉಳಿದು ತನ್ನೆಲ್ಲ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಅವೈದಿಕ ಗುಣಗಳನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. 


೧೨ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಗುಡಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಮತ್ತು ಮೂರ್ತಿ 
ಪೂಜೆಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿದ ಧರ್ಮವಿದು. ಮೋಕ್ಷ, ಪುನರ್ಜನ್ಮ ಸ್ಪರ್ಗ, ' 
ನರಕಗಳನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದ ಧರ್ಮವಿದು. ಕರ್ಮ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದ 
ಧರ್ಮವಿದು. ಲಿಂಗಭೇದ, ಜಾತಿಭೇದ, ವರ್ಗಭೇದ ಮೊದಲು ಮಾಡಿ ಎಲ್ಲ 
ರೀತಿಯ ಭೇದಗಳ ಎರುದ್ಧ ಹೋರಾಡಿದ ಧರ್ಮವಿದು. ಯಜ್ಞಯಾಗಾದಿಗಳನ್ನು 
ಒಟ್ಟಾರೆ ವೈದಿಕಧರ್ಮವನ್ನು ಇಡೀಯಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸಿದ ಧರ್ಮವಿದು ಎಂದು 
ಹೇಳಲು ಹೆಮ್ಮೆ ಎನಿಸುತ್ತದೆ. ಆ ಕಾಲದಲ್ಲೇ ಶರಣರು ವೈಚಾರಿಕವಾಗಿ ಎಷ್ಟೊಂದು 
ಮುಂದುವರಿದಿದ್ದರು ಎಂಬುದನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವಾಗ ಆನಂದ ಮತ್ತು ಆಶ್ಚರ್ಯ 
ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ಆಗುತ್ತವೆ. 


೨೦ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ನಡೆದ ಎರಡು ಮಹಾಯುದ್ಧಗಳಲ್ಲಿ ಕೋಟ್ಯಂತರ 
ಜನರು ಪ್ರಾಣ ಕಳೆದುಕೊಂಡರು. ಜರ್ಮನಿಯ ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟ್‌ ಹಿಟ್ಟರ್‌ನ ಜನಾಂಗ 
ಹತ್ಯೆಯ ದಾಹದಿಂದಾಗಿ ಎರಡನೇ ಮಹಾಯುದ್ಧವೊ೦ದರಲ್ಲೇ ಐದು ಕೋಟಿ 
ಜನ ಪ್ರಾಣ ಕಳೆದುಕೊಂಡರು. ತದನಂತರವೇ ಪಾಶ್ಚಿಮಾತ್ಯ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಅರಿವುಂಟಾಯಿತು. ೧೯೪೮ನೇ ಡಿಸೆಂಬರ್‌ ೧೦ರಂದು 
ವಿಶ್ವಸಂಸ್ಥೆ ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ ಘೋಷಣೆ ಮಾಡಿತು. ಆದರೆ ಶರಣರು ೧೨ನೇ 
ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ ಘೋಷಣೆ ಮಾಡಿದ್ದರಿಂದ ವೈದಿಕರ ಶಾಸ್ತ 


ಮೆ 


ಮತ್ತು ಬಿಜ್ಜಳನ ಶಸ್ತಗಳಿಗೆ ಬಲಿಯಾಗಬೇಕಾಯಿತು. ೨೦ನೇ ಶತಮಾನದಲಿ 


ಣಾ 


Vill 


ಕೋಟ್ಯಂತರ ಜನರ ಹತ್ಯೆಯ ನ೦ತರ ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಘೋಷಿಸಿದರೆ, 
೧೨ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳನ್ನು ಘೋಷಿಸಿದ್ದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಶರಣರ 
ಹತ್ಕಾಕಾಂಡವಾಯಿತು! ಇದು ಮಾನವ ಇತಿಹಾಸದ ವೈರುಧ್ಯಗಳಲ್ಹೊಂದಾಗಿದೆ. 
ಈ ನೋವಿನ ಅರಿವೇ ಇಲ್ಲದೆ ವಿರಕ್ತ ಸ್ವಾಮಿಗಳು ಮತ್ತು ಲಿಂಗವಂತರು 
ಬದುಕಬಾರದು. ಶರಣರು ಕಟ್ಟಿ ತೋರಿಸಿದ ಪರ್ಯಾಯ ಸಮಾಜದ ಮಹತ್ವವನ್ನು 
ಜಗತ್ತಿಗೆ ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸಬೇಕಿದೆ. 


ವಚನಚಳವಳಿಯ ಆಶಯಗಳೊಂದಿಗೆ ಲಿಂಗವಂತ ಸಮಾಜದ ಪುನರ್‌ 
ರಚನೆ ಮಾಡುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಸಂಘಟಿತರಾಗುವುದು ಮತ್ತು ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮ 
ಸ್ವತಂತ್ರ ಧರ್ಮ ಎಂದು ಕೇಂದ್ರ ಸರ್ಕಾರ ಮಾನ್ಯ ಮಾಡುವಂತೆ ಒತ್ತಾಯಿಸುವುದು 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಲಿಂಗವಂತನ ಮತ್ತು ಬಸವತತ್ವ್ವ ನಿಷ್ಠನ ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಇದು ಲಾಭದಾಯಕ ಪ್ರಕಾಶನವಲ್ಲ. ಪುಸ್ತಕ ಪ್ರಕಟನೆಯಿಂದ ಬರುವ 
ಅಲ್ಪಸ್ಪಲ್ಪ ಲಾಭವನ್ನು ಕೂಡ ವಚನ ಚಳವಳಿಗೇ ಬಳಸಲಾಗುವುದು. 


ಬಮ 

ರಾಜ್ಯಮಟ್ಟದ ದ್ವಿತೀಯ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಮ್ಮೇಳನದಲ್ಲಿ ೨೦೧೩ನೇ 
ಆಗಸ್ಟ್‌ ೧೭ರಂದು ಮಾಡಿದ ಸರ್ವಾಧ್ಯಕ್ಷರ ಲಿಖಿತ ಭಾಷಣವನ್ನು ಮುದ್ರಿಸಲು 
ಅನುಮತಿ ನೀಡಿದ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಅವರಿಗೆ ಪ್ರಕಾಶನ ಕೃತಜ್ಞತೆಯನ್ನು 

ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. 
ಪ್ರಕಾಶನದ ಪರವಾಗಿ 
ಕಲಬುರ್ಗಿ ಶಿವಶರಣಪ್ಪ ಕಲಬುರ್ಗಿ 
೧೩. ೦೯. ೨೦೧೩ ಸೋಮಣ್ಣ ನಡಕಟ್ಟಿ 


My legs have eyes; they proceed on the right path. 
My hands have eyes; they receive things worthy. 
But I am blind; 1 cannot see the worldly goods, which enhance ego. 


- Sufi Bijapuri 


ವಚನವೇ ದೇವರು 


ಭಕ್ತನ ಮುಖದರ್ಪಣದಲ್ಲಿ ಲಿಂಗವ ಕಾಣಬಹುದು; 
ಭಕ್ತ ದೇಹಿಕ ದೇವ ಅನಿಮಿಷನಾಗಿ! 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ 
ಭಕ್ತನ ನುಡಿಯ ನಡುವೆ ರಾಶಿಯಾಗಿಪ್ಪನು. 
ದ ಬಸವಣ್ಣ 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಇಂಥ ಅರಿವಿನ ಆಗರವಾದ 
ವಚನವೇ ನನಗೆ ದೇವರಾಗಿದೆ. 


ವಚನಗಳು ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರ ಲೇಸನೆ ಬಯಸುವಂಥವುಗಳಾಗಿವೆ. ಮಾನವರ 
ಮಧ್ಯೆ ಸಮಾನತೆ ತರುವ ಮಹತ್ತರ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ಅಹಿಂಸಾ ಮಾರ್ಗದ 
ಮೂಲಕ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಆರಂಭವಾದ ಮೊದಲ ಸಮತಾ ಚಳವಳಿ ಎಂಬ ಕೀರ್ತಿ 
ವಚನ ಚಳವಳಿಗೆ ಲಭಿಸಿದೆ. 


ಬಸವಧರ್ಮದ ಪ್ರಕಾರ ಸರ್ವಸಮತ್ವವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿ ವಿಶ್ವಮಾನವ 
ನಾಗುವವನೇ ಭಕ್ತನು. ಅಂಥವನ ಮಾತುಗಳು ಎಲ್ಲ ಜೀವಿಗಳ ಪರವಾಗಿರುತ್ತವೆ. 
ಅವನು ಶಿವಸ್ತರೂಪಿಯೇ ಆಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಅಂಥ ಭಕ್ತನ ವಚನದಲ್ಲಿ ದೇವರು 
ತುಂಬಿಕೊಂಡಿರುತ್ತಾನೆ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇವರ ವಾಕ್‌ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು 
ವರ್ಣಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಮನುಷ್ಯನ ಐಹಿಕ ಆಸೆಗಳು ಮಾತಾದಾಗ ಆತ ಭವಿ ಆಗುತ್ತಾನೆ. 
ಜೀವಕಾರುಣ್ಯ ಮಾತನಾಡುವಾಗ ಆತನೇ ಭಕ್ತನಾಗುತ್ತಾನೆ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೧ 


ಈ ಭೂಮಿ ಸತ್ತರೆ?: “ಈ ಭೂಮಿ ಸತ್ತರೆ ಹುಗಿಯುವುದೆಲ್ಲಿ?' ಎಂದು 
ಒಬ್ಬ ತತ್ತ್ವಪದಕಾರ ಹಾಡಿದ್ದಾನೆ. ಅಂತೆಯೆ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ 
ಬಯಸುತ್ತ ಈ ಲೋಕವನ್ನು ಕಾಪಾಡುವಂಥ ಮಂತ್ರವನ್ನು ಕಲಿಸಿಕೊಟ್ಟವರೇ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು. 


೮೫೦ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಅಮೆರಿಕ ದೇಶ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಇಂಗ್ಲಿಷ್‌ ಭಾಷೆಯಲ್ಲಿ 
ಸಾಹಿತ್ಯ ರಚನೆಯಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ, ಸಂವಿಧಾನ ಮತ್ತು ಸ೦ಸತ್ತಿನಂಥ 
ಚಿಂತನಾಕ್ರಮಗಳ ಬೀಜಗಳು ಸಮೂಹ ನಾಯಕತ್ವದ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ 
ಮೊಳಕೆಯೊಡೆದಿರಲಿಲ್ಲ. ಹೆಣ್ಣು ಗಂಡುಗಳ ಮಧ್ಯೆ, ಬಡವ ಶ್ರೀಮಂತರ ಮಧ್ಯೆ, 
ಕರಿಯರ ಬಿಳಿಯರ ಮಧ್ಯೆ ಮತ್ತು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ ದಲಿತರ ಮಧ್ಯೆ ಸಮಾನ 
ಅವಕಾಶಗಳು ಇರಲಿಲ್ಲ. ಅಸ್ಸ ಶ್ಯರಿಗೆ, ಹಿಂದುಳಿದವರಿಗೆ, ಮಹಿಳೆಯರಿಗೆ ಒಟ್ಟಾರೆ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಶಿಕ್ಷಣದ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ ಜಾತಿ ವರ್ಗಗಳ ಜನರು 
ಒಂದೆಡೆ ಸೇರುವ ವಾತಾವರಣ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಲಿಂಗಭೇದ, ವರ್ಣಭೇದ ಮತ್ತು 
ವರ್ಗಭೇದದ ವಿರುದ್ಧ ಚಳವಳಿಗಳು ಇರಲಿಲ್ಲ. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು 
ಒಂದುಗೂಡಿಸುವ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೂ ವಿಶ್ವದಲ್ಲಿ ಮೂಡಿರಲಿಲ್ಲ. ಬಡವರಿಗಾಗಿ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಧಿಯ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ಅಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಅವ್ಯವಸ್ಥೆಯ 
ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕನ್ನಡದ ನೆಲದಲ್ಲಿ, ೧೨ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ 
ಇವೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಸಾಧಿಸಿತೋರಿಸಿದ್ದು ಅನನ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಕ್ರಿಸ್ತ ಪೂರ್ವ ಒಂದನೇ ಶತಮಾನದ ವೇಳೆ ಮನುಸ್ಮೃತಿಯ ರಚನೆಯಾಗಿದೆ. 
ಮನುಸ್ಮೃತಿಯು, ಒಂದೇ ಪ್ರಕಾರದ ಜನಸಮೂಹಕ್ಕೆ ಸೇರಿದ ಗಂಡು-ಹೆಣ್ಣುಗಳ 
ನಡುವೆ ಮದುವೆ ಕಡ್ಡಾಯ ಮಾಡಿದ್ದರಿಂದ ಜಾತಿ ಎಂಬುದು ರೂಪುಗೊಂಡಿತು 
ಎಂದು ತಳಿ ವಿಜ್ಞಾನಿಗಳು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಸಾಧಕ ಬಾಧಕಗಳ 
ಬಗ್ಗೆ ಚರ್ಚೆ ತೀವ್ರ ವಿವಾದಾಸ್ಪದ ವಿಷಯವಾಗಿದ್ದರೂ ಇದರಿಂದ ಜನಸಮೂಹಕ್ಕೆ 
ನಿರ್ದಿಷ್ಟವಾದ ಗುಣಲಕ್ಷಣಗಳಿರುವ ಕಾಯಿಲೆಗಳು ಬೆಳೆಯುತ್ತವೆ ಎಂಬುದು 
ಮಾತ್ರ ನಿರ್ವಿವಾದ ಎಂದು ತಳಿ ತಜ್ಞರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೨ 


ಅಮೆರಿಕದ ಹಾರ್ವರ್ಡ್‌ ಮೆಡಿಕಲ್‌ ಸ್ಕೂಲ್‌, ಮೆಸಾಚುಸೆಟ್ಸ್‌ 
ಇನ್ಸ್‌ಟಿಟ್ಯೂಟ್‌ ಆಫ್‌ ಟೆಕ್ನಾಲಾಜಿ ಮತ್ತು ಹೈದರಾಬಾದ್‌ ಸಿ.ಎಸ್‌.ಐ.ಆರ್‌. 
ನ ಸೆಂಟರ್‌ ಫಾರ್‌ ಸೆಲ್ಯುಲಾರ್‌ ಅಂಡ್‌ ಮಾಲಿಕ್ಕುಲರ್‌ ಬಯಾಲಾಜಿ 
(ಸಿ.ಎಸ್‌.ಎಂ.ಬಿ)ಯ ತಜ್ಞರು ಈ ಅಧ್ಯಯನದಲ್ಲಿ ಪಾಲ್ಗೊಂಡು ಸಿದ್ಧಪಡಿಸಿದ 
ವರದಿ ಕುರಿತು ಇತ್ತೀಚೆಗೆ ಪತ್ರಿಕೆಗಳು ಪ್ರಕಟಿಸಿವೆ. 


ಎರಡು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಜಾತಿಗಳ ಉಗಮವಾಯಿತು 
ಎಂದು ಮಾನವ ವಂಶವಾಹಿನಿ ಕುರಿತ ಈ ಹೊಸ ಅಧ್ಯಯನ ತಿಳಿಸಿದೆ. 
೪೨೦೦ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಉತ್ತರ ಭಾರತ ಮತ್ತು ದಕ್ಷಿಣ ಭಾರತದ ವಿವಿಧ 
ವಂಶಾವಳಿಯ ಜನರ ಮಧ್ಯೆ ರಕ್ತಸಂಬ೦ಧ ಆರಂಭವಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಕ್ರಿಸ್ತ 
ಪೂರ್ವ ಒಂದನೇ ಶತಮಾನದ ಹೊತ್ತಿಗೆ ಮನುಸ್ಮೃತಿಯ ಪ್ರಭಾವದಿಂದಾಗಿ 
ವಿವಿಧ ವಂಶಾವಳಿಗಳ ಮಧ್ಯೆ ರಕ್ತಸಂಬಂಧ ನಿಂತ ಕಾರಣ ಜಾತಿಗಳು 
ಉದ್ಭವವಾದವು ಎಂದು ಈ ಅಧ್ಯಯನ ತಿಳಿಸಿದೆ. 


ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ದೀರ್ಪ ಇತಿಹಾಸವಿದ್ದರೂ ಆರಂಭದ 
ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ ಜಾತಿಗಳು ಇರಲಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹಾರ್ವರ್ಡ್‌ ಮೆಡಿಕಲ್‌ ಸ್ಕೂಲಿನ 
ತಳಿವಿಜ್ಞಾನದ ಪ್ರಾಧ್ಯಾಪಕ ಡೆವಿಡ್‌ ರೀಚ್‌ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ರೀಚ್‌ ಅವರು 
೨೦೦೯ರಲ್ಲಿ ಭಾರತದೊಳಗಿನ ೨೫ ವಂಶಾವಳಿಗಳ ಅಧ್ಯಯನ ನಡೆಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಮಧ್ಯ ಏಷ್ಯಾದವರು, ಮಧ್ಯಪ್ರಾಚ್ಯದವರು, ಕಕೇಷಿಯನ್ನರು (ಉತ್ತರ 
ಆಫ್ರಿಕಾ ಮತ್ತು ಪಶ್ಚಿಮ ಏಷ್ಯಾದ ನೀಲಿಗಣ್ಣಿನ ಬಿಳಿಯರು) ಮತ್ತು ಐರೋಪ್ಯರು 
ಉತ್ತರ ಭಾರತದಲ್ಲಿನ ಮೂಲ ವಲಸಿಗರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ದಕ್ಷಿಣ ಭಾರತದವರು 
ಭಾರತೀಯ ಉಪಖಂಡದ ಮೂಲನಿವಾಸಿಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ. ೪೨೦೦ ವರ್ಷಗಳಷ್ಟು 
ಹಿಂದೆಯೆ ಇವರೆಲ್ಲರ ಮಧ್ಯೆ ರಕ್ತಸಂಬಂಧ ಆರಂಭವಾಯಿತು ಎಂಬುದು 
ಅಧ್ಯಯನದಿಂದ ತಿಳಿದು ಬಂದಿದೆ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೩ 


ಸಿಂಧೂನದಿ ಸಂಸ್ಕ; ತಿ ಅವನತಿ ಹೊಂದುತ್ತಿರುವ ಈ ಕಾಲಘಟ್ಟದಲ್ಲಿ 
ಭಾರೀ ಪ್ರಮಾಣದಲ್ಲಿ ವಲಸೆ ಸಂಭವಿಸಿದ ಕಾರಣ ವಿವಿಧ ವಂಶಗಳ ಮಧ್ಯೆ 
ರಕ್ತಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆದಿರುವ ಸಾಧ್ಯತೆಗಳಿವೆ. ಸಿಂಧೂನದಿ ಸಂಸ್ಕ ತಿಯ ಅವನತಿ 
ಆರಂಭವಾಗುವುದಕ್ಕೆ ಮೊದಲು ಈ ವಿವಿಧ ಜನಾಂಗಗಳವರು ಶತಮಾನಗಳ 
ವರೆಗೆ ರಕ್ತಸಂಬಂಧವಿಟ್ಟುಕೊಂಡಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಮನುಸ್ಮೃತಿಯ ನಂತರ 
ಉದ್ಭವವಾದ ಕಟ್ಟುಪಾಡಿನ ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮಾತ್ರ ಆಗ ಇರಲಿಲ್ಲ ಎಂದು 
ಸ.ಎಸ್‌.ಆರ್‌.ಐ-ಸಿಸಿಎಮ್‌ಬಿ ಮಾಜಿ ಸಂಶೋಧಕ ಲಾಲಜಿ ಸಿಂಗ್‌ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಹೀಗಾಗಿ ಮನುಸ್ಮೃತಿ ಈ ದೇಶದ ಭಾವೈಕ್ಯಕ್ಕೆ ಒ೦ದು ದೊಡ್ಡ ಶಾಪವಾಗಿಯೇ 
ಮುಂದುವರಿದಿದೆ. 


ಕಾಲಕ್ರಮೇಣ ಭಾರತದಲ್ಲಿ ಈ ಜಾತಿಗಳು ಸ್ಥಗಿತಗೊ೦ಡು ವರ್ಗಗಳಾದವು. 
ಆದರೆ ಶೋಷಣೆ ಮಾಡುವ ಜಾತಿಗಳು ಒಂದಾದಂತೆ ಶೋಷಣೆಗೆ ಒಳಗಾದ 
ಜಾತಿಗಳು ಒ೦ದಾಗಲಿಲ್ಲ. ಜಾತಿಗಳಲ್ಲೇ ರಕ್ತಸಂಬಂಧ ಬೆಳೆಸುವುದರಿಂದ ವಿವಿಧ 
ಜಾತಿಗಳ ಜನರು ವಿಶಿಷ್ಟ ದೈಹಿಕ ಮತ್ತು ಮಾನಸಿಕ ರೋಗಗಳಿಗೆ 
ತುತ್ತಾಗಬೇಕಾಯಿತು. ಹೀಗೆ ಜಾತಿಗಳು ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಮೂಲವಾದಂತೆ 
ರೋಗಮೂಲಗಳೂ ಆದವು. ಆರ್ಥಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ, ದೈಹಿಕ ಮತ್ತು ಮಾನಸಿಕ 
ಆರೋಗ್ಯ ಹದಗೆಡುವಲ್ಲಿ ಜಾತಿಗಳ ಪಾತ್ರ ಪ್ರಮುಖವಾಗಿದೆ. 


೨೬೦೦ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಚಾತುರ್ವರ್ಣಗಳು ಗಟ್ಟಿಗೊಳ್ಳುವ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲೇ ಅವುಗಳ ಗಂಡಾಂತರಕಾರಿ ಪರಿಣಾಮದ ಬಗ್ಗೆ ಗೌತಮಬುದ್ಧ 
ನೀಡಿದ ಎಚ್ಚರಿಕೆ ಫಲಪ್ರದವಾಗಲಿಲ್ಲ. ನಂತರದ ಬೆಳವಣಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಸವರ್ಣೀಯರು 
ತಮ್ಮ ವರ್ಣಗಳನ್ನು ಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯ ಮತ್ತು ಶೋಷಣೆಯ ಮೂಲ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವುದರಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನರಾದರು. ಶೂದ್ರ ವರ್ಣದ ಬಹುಜನ ಸಮುದಾಯ 
ಇವರ ಕುತಂತ್ರಕ್ಕೆ ಬಲಿಯಾಯಿತು. ಇದರ ದುಷರಿಣಾಮವೇ ಮಮನುಸ್ಮತತಿ 


ಅ್ರ 
ಮತ್ತು ಮನುವಾದಿಗಳ ಉದಯ. ಮನುಸ್ಮೃತಿಯು ಶೂದ್ರ ಮತು ಅಸಶ 
ಮು ಇ ಸ ಶೆ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೪ 


ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು ರಸಾತಳಕ್ಕೆ ಅಟ್ಟಿತು. ಅಸ ಸ್ಪಶ್ಯರನ್ನು ಪ್ರಾಣಿಪ್ರಪ೦ಚದಲ್ಲಿ 
ಒಯ್ದು ನಿಲ್ಲಿಸಿತು. 


ಹೀಗಾಗಿ ಇಡೀ ಭರತಖಂಡದ ಮಾನಸಿಕ, ದೈಹಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಸ್ವಾಸ್ಥ್ಯ ಹದಗೆಟ್ಟಿತು. ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ಆರೋಗ್ಯ ಕಾಪಾಡುವುದೇ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು. "ಬ್ರಾಹ್ಮಣೋ ಧರ್ಮ ಮೂಲ? ಎಂದು 
ಮನುಸ್ಮೃತಿ ಹೇಳಿತು. ಆದರೆ "ದಯವೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲ' ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದರು. 


“ಕುಲವನರಸುವರೆ ಶರಣರಲ್ಲಿ, ಜಾತಿ ಸಂಕರವಾದಬಳಿಕ?' ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದರು. ಬಹುದೇವರುಗಳನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದು 
ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಗೆ ಒತ್ತುಕೊಟ್ಟರು. ಆ ಏಕದೇವನ ಕುರುಹು ಆದಂಥ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಯಾವುದೇ ಖರ್ಚಿಲ್ಲದೆ ಮಾಡುವ ಕ್ರಮವನ್ನು 
ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟರು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ದೀಕ್ಷೆಯ ಮೂಲಕ ಹಲವು ಹದಿನೆಂಟು ಜಾತಿಗಳನ್ನೆಲ್ಲ 
ಒ೦ದುಗೂಡಿಸಿದರು. ರಕ್ತಸಂಬಂಧಕ್ಕೆ ಅವಕಾಶ ಕಲ್ಪಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಶರಣ 
ಸಂಕುಲ ಸ್ಥಾಪಿಸಿ ಜಾತಿಗಳ ನಿರ್ಮೂಲನ ಮಾಡಿದರು. 


ಜಾತಿಯ ಅಹಂ ಅನ್ನು ಕಳೆದು ಮಾನಸಿಕ ಆರೋಗ್ಯ ಕಾಪಾಡುವುದು; 
ಜಾತಿಗಳನ್ನು ನಾಶಮಾಡುವ೦ಥ ರಕ್ಷಸಂಬಂಧಗಳಿಂದ ದೈಹಿಕ ಆರೋಗ್ಯ 
ಕಾಪಾಡುವುದು; ಕಾಯಕನಿಷ್ಠೆ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಧಿಯಿಂದ ಆರ್ಥಿಕ ಆರೋಗ್ಯ 
ಕಾಪಾಡುವುದು ಮತ್ತು ಜಾತಿಸ೦ಕರಗೊಂಡ ಶರಣಸಂಕುಲದಿಂದ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಆರೋಗ್ಯ ಕಾಪಾಡುವುದು ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ೧೨ನೇ 
ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಸಾಧಿಸಿ ತೋರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಮಾನವ ಏಕತೆಯನ್ನು 
ಸಾಧಿಸುವ ರಹಸ್ಯವನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಈ ರೀತಿ ಅವರು ನವಮಾನವರನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆ ನವಮಾನವರೇ ಶರಣರು. ಅವರೊಳಗೆ ಜಾತಿಮದವಿಲ್ಲ, 
ಕುಲಮದವಿಲ್ಲ, ವರ್ಗಮದವಿಲ್ಲ, ವಿದ್ಯಾಮದವಿಲ್ಲ ಮತ್ತು ಪುರುಷಮದವಿಲ್ಲ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೫ 


ಅವರು ದೈನಂದಿನ ಬದುಕಿನ ಕಾಯಕಗಳ ಅನುಭವದಿಂದ ಅನುಭಾವದ 
ಮಟ್ಟಕ್ಕೇರಿದವರು. ತಮ್ಮ ಕಾಯಕದ ಉಪಕರಣಗಳನ್ನೇ ಪ್ರತಿಮೆ, ಪ್ರತೀಕ, 
ರೂಪಕ ಮತ್ತು ಸಂಕೇತಗಳಾಗಿಸಿ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರ ಏಕತೆಯ ತತ್ತ್ವವನ್ನು 
ಸಾರಿದವರು. 


ಇಂಥ ನವಮಾನವರನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪಟ್ಟ ಶ್ರಮ 
ಅಗಾಧವಾಗಿದೆ. ಜಾತಿಗಳಾಗಿ ಒಡೆದುಹೋಗಿದ್ದ ಇಂಥ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು 
" ವರು ಒಂದು ಮಾಡಿದ್ದು ಮಾನವಕುಲದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲೇ ಮೊದಲ 
ಸಾಧನೆಯಾಗಿದೆ. ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಜಗತ್ತಿನ ಯಾವ ಭಾಗದಲ್ಲೂ ವಿವಿಧ ಜಾತಿ, 
ಕುಲ ಮತ್ತು ವರ್ಣಗಳ ಬಡ ಹಾಗೂ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತ ಜನರನ್ನು ಒಗ್ಗೂಡಿಸಿ 
ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗವಾಗಿಸಿದ ಉದಾಹರಣೆಗಳಿಲ್ಲ. 


ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೆ ಒಳಿತನ್ನುಂಟು ಮಾಡುವ ಕಾಯಕಗಳಲ್ಲಿ ಮೇಲು- 
ಕೀಳುಗಳಿಲ್ಲ, ಜಾತಿಗಳ ಹೆಸರುಗಳು ಕಾಯಕ ಮೂಲದಿಂದ ಬಂದದ್ದರಿಂದ 
ಆ ಹೆಸರುಗಳಲ್ಲಿನ ಜಾತಿ ವಿಷವನ್ನು ಮನಸ್ಸಿನಿಂದ ತೆಗೆದುಹಾಕಬೇಕು. ಆ 
ಹೆಸರುಗಳು ಕಾಯಕಕ್ಕೆ ಸಂಬ೦ಧಿಸಿರುವಂಥವು ಎಂಬ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು 
ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು ಎಂದು ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟವರು ಬಸವಣ್ಣನವರು. ಶರಣರು ಅವರ 
ಮಾತುಗಳನ್ನು ಪಾಲಿಸಿದ್ದರಿಂದಲೇ ವಚನಗಳಂಥ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ವಿಶ್ವಪಜ್ಞೆಯ 
ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ ಸಾಹಿತ್ಯ ನಿರ್ಮಾಣವಾಯಿತು. 


ನವಸಮಾಜ: ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸರ್ವಸಮತ್ವದ ಶರಣಸಂಕುಲವೇ, ಜಗತ್ತು 
ಹಿಂದೆಂದೂ ಕಂಡರಿಯದ ನವಸಮಾಜವಾಗಿದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗಾಗಿ ಶಿವನಿಧಿ (ದಾಸೋಹನಿಧಿ) ಎಂಬ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ನಿಧಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. ವಿವಿಧ ವರ್ಗ, ವರ್ಣ ಮತ್ತು ಜಾತಿ ಮೂಲಗಳಿಂದ 
ಇವರೆಲ್ಲ ಬಂದಿದ್ದರೂ ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಸಮತೆಯ ಜೀವನ ನಡೆಸಿದರು. 
ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಸಾಮಾಜಿಕ ಗೌರವ ಪಡೆದರು. ಬದುಕಿನ ಅನುಭವದಿಂದ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೬ 


ಕೂಡಿದ ಸಮೂಹ ಚಿಂತನೆಯ ಮೂಲಕ ಅನುಭಾವದ ಮಟ್ಟಕ್ಕೇರಿದರು. 
ಸೃಜನಶೀಲತೆಯ ಮೂಲಕ ವಚನ ರಚನೆಯ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದರು. ಹೀಗೆ 
ಅವರು ನಡೆ ನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತದೊಂದಿಗೆ ಬದುಕಿನ ಎಲ್ಲ ರಂಗಗಳಲ್ಲಿಯೂ 
ಮಹತ್ವದ್ದನ್ನೇ ಸಾಧಿಸಿದರು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅನುಭವಮಂಟಪ ಒಂದು ವಿಶಿಷ್ಟವಾದ ತಾಣವಾಗಿತ್ತು. 
ಅದು ಶರಣ ಶರಣೆಯರ ಮತ್ತು ವಯಸ್ಕರ ಶಿಕ್ಷಣ ಕೇ೦ದ್ರವಾಗಿತ್ತು ದುಡಿಯುವ 
ಜನರ ಮೊದಲ ವಿಶ್ವವಿದ್ಯಾಲಯವೂ ಅದೇ ಆಗಿತ್ತು. ಎಲ್ಲರೂ ಒಂದಾಗಿ 
ಚಿಂತನ ಮಂಥನ ನಡೆಸುವ ಸ್ಥಳವಾಗಿತ್ತು. ಅಲ್ಲಿ ಶರಣರು ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯದ 
ಮೊದಲ ಅನುಭವ ಪಡೆದರು. ಸೃಜನಶೀಲತೆಯ ಅರಿವನ್ನು ಪಡೆದರು. 
ಅನುಭಾವದ ಎತ್ತರಕ್ಕೆ ಏರುವುದನ್ನು ಕಲಿತರು. ೭೭೦ ಅಮರಗಣಂಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಅನುಭವ ಮಂಟಪದಲ್ಲಿ ಸಮೂಹ ನಾಯಕತ್ವದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು 
ರೂಢಿಸಿಕೊಂಡರು. ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಭೇದಭಾವಗಳಿ೦ದ ಮುಕ್ತರಾಗಿ ಸರ್ವಸಮತ್ವದ 
ಆನಂದವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಿದರು. ಕೆಳಜಾತಿ ಎನಿಸಿಕೊಂಡ ನಟುವರ 
ಜನಾಂಗದಿಂದ ಬ೦ದ ಮಹಾಜ್ಞಾನಿ ಅಲ್ಲಮುಪ್ರಬಗು ದೇವರು 
ಶೂನೃಸಿ೦ಹಾಸನಾಧೀಶ್ವರರಾದುದನ್ನು ಕಣ್ಣಾರೆ ಕಂಡರು. ಇಂಥ ಒಂದು ದೃಶ್ಯ 
ಇಡೀ ಭಾರತದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲೇ ಮೊದಲನೆಯದಾಗಿತ್ತು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಇದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಸಾಧಿಸಿ ತೋರಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಜಗಜ್ಜೋತಿ ಎನಿಸಿದರು. 


ಜಾತಿ, ವರ್ಗ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದಗಳಿಲ್ಲದೆ ಸರ್ವರಿಗೂ ಸಾಕ್ಷರತೆ; ಜಾತಿ- 
ವರ್ಗ-ವರ್ಣ ಮತ್ತು ಲಿಂಗ ಸಮಾನತೆ; ಸೃಜನಶೀಲತೆ; ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರನ್ನು 
ಒಂದಾಗಿಸುವ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನ; ಸರ್ವರೂ ಕೂಡಿ ಚರ್ಚಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಉಂಟಾಗುವ ಸಮೂಹ ಜ್ಞಾನ; ಅಮರಗಣಂಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸಮೂಹ 
ನಾಯಕತ್ವ: ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ; ಕಾಯಕದ ಮಹತ್ವ; ಸಾಮೂಹಿಕ ಬದುಕು; 
ವಚನಗಳ ಮೂಲಕ ಮಾನವ ಹಕ್ಕುಗಳು, ಕರ್ತವ್ಯಗಳು, ಕಾಳಜಿಗಳು 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೭ 


ಮುಂತಾದವುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಪರಿಜ್ಞಾನ ಮೂಡಿಸುವಂಥ ಪ್ರಜಾಪಭುತ್ತದ ಅಂಶಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ವಾತಾವರಣದ ಸೃಷ್ಟಿ ಹೀಗೆ ಸಂವಿಧಾನದ ಆಶಯಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ಸಮಾಜೋ ಧಾರ್ಮಿಕ ಸಂಸತ್ತಾಗಿ ಕೂಡ ಅನುಭವಮಂಟಪ ರೂಪುಗೊಂಡಿತ್ತು 


ಅನುಭವಮಂಟಪ, ಅರಿವಿನ ಮನೆ, ಮಹಾಮನೆ ಮುಂತಾದವು 
ಶರಣಸಂಕುಲದ ಸದಸ್ಯರನ್ನು ನವಮಾನವರನ್ನಾಗಿಸಿದವು ಅವರೇ 
ವಿಶ್ವಮಾನವರಾಗಿ ನಮ್ಮ ಅರಿವಿನಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ. 


ಕಾಯಕ-ಪ್ರಸಾದ-ದಾಸೋಹ ತತ್ತ್ವದ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ 
ಲೋಕ ಸುಸ್ಥಿರವಾಗಿ ಬದುಕುವಂತೆ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಲೋಕ ಬದುಕಲು 
ಬೇಕಾದಂಥ ಯೋಗ್ಯ ಉತ್ಪಾದನೆಗೆ ಶರಣರು “ಕಾಯಕ' ಎಂದು ಕರೆದರು. 
ಕಾಯಕವು ಬಸವಧರ್ಮದ ಜೀವಾಳವಾಗಿದೆ. ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದದ್ದನ್ನು 
ದೇವರ ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ಸ್ವೀಕರಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಅಹಂಕಾರದಿಂದ 
ಮುಕ್ತರಾಗುವುದು. ಹಾಗೆ ಗಳಿಸಿದ್ದನ್ನು ಪ್ರಸಾದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಸದ್ಬಳಕೆ 
ಮಾಡುವುದು. ಹಿತಮಿತವಾಗಿ ಬಳಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಉಳಿಸುವುದನ್ನು 
ಸ್ವಂತಕ್ಕಾಗಿ ಸಂಗಹಿಸಿಡದೆ ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ ಸಾಮಾಜಿಕ ವಿತರಣೆ 
ಮಾಡುವುದು ಹಾಗೂ ಶಿವನಿಧಿ ಎಂಬ ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಧಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸುವುದು 
ಶರಣರ ಜೀವನ ಕ್ರಮವಾಗಿತ್ತು. ಈ ರೀತಿ ಯೋಗ್ಯ ಉತ್ಪಾದನೆ, ಯೋಗ್ಯ 
ಬಳಕೆ ಮತ್ತು ಯೋಗ್ಯ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಸಾಮಾಜಿಕ ವಿತರಣೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ಅರ್ಥಪೂರ್ಣ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ 
ಜಾರಿಗೊಳಿಸಿದ್ದರು. ಆ ಮೂಲಕ ಬಿಜ್ಜಳನ ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ ಶರಣರ ಕಲ್ಯಾಣದ 
ಸೃಷ್ಟಿ ಮಾಡಿದ್ದರು. 


ಈ ಮೊದಲು ಯಾರಿಗೂ ಗೊತ್ತಿರದ ಇಂಥ ವಿನೂತನ ಆರ್ಥಿಕ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಜಾರಿಗೊಳಿಸುವುದರಿಂದ ಮಾತ್ರ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಶೋಷಣೆಯನ್ನು 
ತಡೆಗಟ್ಟಬಹುದು. ಆ ಮೂಲಕ ಹಿಂಸೆ ಮತ್ತು ಯುದ್ಧಗಳಿಲ್ಲದ ಜಗತ್ತನ್ನು 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೮ 


ಕಾಣಲು ಸಾಧ್ಯ. ಇಂಥ ಕಾರಣಗಳಿಂದಲೇ "“ಬಸವನಿಂದ ಬದುಕಿತೀ 
ಲೋಕವೆಲ್ಲಾ' ಎಂದು ಬಹುರೂಪಿ ಚೌಡಯ್ಯನವರು ಹರ್ಷೋದ್ಗಾರ ತೆಗೆದಿದ್ದಾರೆ. 


ವಿಶ್ವಮಾನವನನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ಹೇಳಿಕೊಡುವ ಚಿಂತನೆಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿರುವ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಅಧ್ಯಯನ ಮತ್ತು ಸಂಶೋಧನೆಯನ್ನು ಆಳವಾಗಿ 
ಕೈಗೊಳ್ಳುವ ಕಾಲ ಇದಾಗಿದೆ. ಶರಣರ ಚಿಂತನೆಗಳನ್ನು ಕಾರ್ಯರೂಪಕ್ಕೆ 
ತರುವ ಮೂಲಕ ದೇಶದಲ್ಲಿನ ಅಸಮಾನತೆ, ಹಿಂಸೆ, ಅತ್ಯಾಚಾರ ಮತ್ತು 
ದ್ವೇಷಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಕೊನೆಗಾಣಿಸಬೇಕಿದೆ. ಹೀಗೆಯೆ ಈ ಶರಣಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಮುಂದುವರಿದು ಇಡೀ ಜಗತ್ತನ್ನು ಕಾಪಾಡುವ ಹಾಗೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವುದು 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಬಸವತತ್ತ್ವನಿಷ್ಠರ ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಹೊಸಧ್ದನಿ: ಮಾನವನನ್ನು ವಿಶ್ವಮಾನವನನ್ನಾಗಿಸುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು 
ತಮ್ಮೊಳಗೆ ಕಾಪಾಡಿಕೊಂಡಿರುವ ವಚನಗಳು ಶಬ್ದಾರ್ಥ, ಲಕ್ಷಣಾರ್ಥ, ಧ್ವನ್ಯರ್ಥ, 
ತತ್ವಾರ್ಥ ಮತ್ತು ಸಂದರ್ಭಾರ್ಥಗಳಿಂದ ಸದಾ ಹೊಸತನವನ್ನು ಧ್ವನಿಸುತ್ತಲೇ 
ಇರುತ್ತವೆ. ಅವುಗಳ ಸ೦ಕೇತ ಮತ್ತು ಪ್ರತಿಮಾವಿಧಾನಗಳಲ್ಲಿ ಪುರಾಣ, ಇತಿಹಾಸ, 
ಸಾಹಿತ್ಯ, ಸಿದ್ಧಾಂತ ಮತ್ತು ಧರ್ಮದ ಅಂಶಗಳು ಸೇರಿವೆ. ಅವು ಮಾನವನ 
ಒಳಲೋಕ ಮತ್ತು ಹೊರಲೋಕಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುತ್ತವೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ, 
ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ, ಸಾಹಿತ್ಯಕ, ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ, ಧಾರ್ಮಿಕ ಅಂಶಗಳನ್ನು ಒಳಗೊಂಡಿವೆ. 
ಆತ್ಮವಿಮರ್ಶೆ ಮತ್ತು ಲೋಕವಿಮರ್ಶೆಗೆ ಒಳಪಡಿಸುತ್ತವೆ. ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ಸಣ್ಣತನಗಳ 
ವಿರುದ್ಧ ಏಕಾಂಗಿಯಾಗಿ ಮತ್ತು ಹೊರಗಿನ ಬಹುರೂಪಿ ಶೋಷಣೆಯ ವಿರುದ್ಧ 
ಸಾಂಘಿಕವಾಗಿ ಹೋರಾಡಲು ಪ್ರೇರೇಪಿಸುತ್ತವೆ. 


ಅಕ್ಷರವಿಡಿದು ಓದುವಲ್ಲಿ “ವಚನಗಳು ಸರಳವಾಗಿವೆ' ಎಂದೆನಿಸುವುದು. 
ಆದರೆ ಅರ್ಥವಿಡಿದು ಓದಲು ಮತ್ತು ಅವುಗಳ ಆಳಕ್ಕೆ ಇಳಿಯಲು ನಿರಂತರ 
ಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಬೇಕಾಗುವುದು. 


ವಚನವೇ ದೇವರು /೯ 


“ಪದವ ಕೊಡಬಹುದಲ್ಲದೆ ಪದಾರ್ಥವ ಕೊಡಬಹುದೆ' ಎಂದು 
ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಹೇಳಿದ್ದು ವಚನಗಳ ಪ್ರವೇಶಕ್ಕೆ ಮೊದಲು ನಮಗೆ ಕೇಳಿಸುವ 
ಎಚ್ಚರಿಕೆಯ ಗಂಟೆಯಗಿದೆ. ವೈದಿಕವನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುತ್ತ ಅವೈದಿಕವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ 
ನಿಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ವಚನಕಾರರು ಭಾಷೆಯ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಎದುರಿಸಿದ ಸವಾಲುಗಳು 
ಅನೇಕ. ವೈದಿಕ ಪುರಾಣ, ಶಾಸ್ತ್ರ ಮೂಢನಂಬಿಕೆ, ಬಹುದೇವೋಪಾಸನೆಯ 
ಹಲವು ಹದಿನೆಂಟು ಆಚರಣೆಗಳು ಮತ್ತು ಅವುಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಹಲವಾರು ಶೂದ್ರ 
ದೇವತೆಗಳು ಮುಂತಾದವುಗಳಿಂದ ನಿರಕ್ಷರಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಮನಸ್ಸು 
ಗೊಂದಲದ ಗೂಡಾಗಿದ್ದಾಗ ಅಂಥ ವಾತಾವರಣದಲ್ಲಿ ನಿಂತು ಅವರಾಡುವ 
ಕನ್ನಡ ಭಾಷೆಯನ್ನೇ ಬಳಸುತ್ತ ಹೊಸದನ್ನು ಹೇಳುವುದು ಅನನ್ಯ 
ಭಾಷಾಪ್ರಯೋಗವಾಗಿದೆ. ಈ ವಚನಗನ್ನಡದ ಬಗ್ಗೆ ಸಂಶೋಧನೆಯ ಸಾಗಬೇಕಿದೆ. 
ವೈದಿಕವನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುತ್ತ ಅವೈದಿಕವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವುದು ವಚನಗಳ ಬಹುದೊಡ್ಡ 
ಆಶಯವಾಗಿದೆ. ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಭಾಷೆಯನ್ನು ವೈಚಾರಿಕ ಖಡ್ಗದಂತೆ 
ಬಳಸಿದ್ದಾರೆ. ಅವರು ಹೀಗೆ ಭಾಷೆಯನ್ನು ಬೀಸುವಾಗ ಬಳಸುವ ಪದಗಳು 
ಹೊಸ ಹೊಸ ಅರ್ಥವನ್ನೇ ಕೊಡುತ್ತ ಹೋಗುತ್ತವೆ. ವಿಶ್ವದೃಷ್ಟಿಕೋನದಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಮಾನವೀಯ ಚಿಂತನೆಗೆ ಹಚ್ಚುತ್ತವೆ. ಹೊಸ ಮಾನವನನ್ನೇ ಸ ಸೃಷ್ಟಿಸುವಲ್ಲಿ 
ನಿರತವಾಗುತ್ತವೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ವಿಶ್ವಮಾನವನ ಸೃಷಿಕಿಯೆಯಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗಿದ್ದರು ಹೊರತಾಗಿ ಯಾವುದೇ ಒಂದು ಜನಾಂಗದ ಮೇಲೆ ದ್ವೇಷ 
ಸಾಧಿಸಲು ಮುಂದಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ದಯವೇ ಅವರ ಸ್ಥಾಯಿಭಾವವಾಗಿತ್ತು. ಟು 
ಅವರ ಧರ್ಮದ ಮೂಲವೂ ಆಗಿತ್ತು. ದೇವರು. ದಯೆಯ ರೂಪದಲ್ಲೇ 
ಇದ್ದು ಧರ್ಮದ ಮೂಲವಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಅಂತಃಕರಣವೇ ಅವರ 
ದೇವರಾಗಿತ್ತು. 

ವಸ್ತುಸ್ಲಿತಿ ವಿಶೇಷಣೆ: ವೈದಿಕ ಮತ್ತು ಅವೈದಿಕ ಪದಗಳು ಒಂದು 
ಜನಾಂಗವನು Fin ಇನ್ನೊಂದು ಜನಾಂಗವನ್ನು ಎತ್ತಿಕಟ್ಟುವ ಪದಗಳಲ್ಲ. 


ನ 


ಕಕ್ಕ 
ಒಂದು ಜನಾಂಗ ಇ ನ್ನೊಂದು ಜನಾ೦ಗವನ್ನು ಮೋಸ ಮಾಡಿತು ಎಂಬುದರ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೧೦ 


ದ್ಯೋತಕ ಮಾತ್ರ. ಮೋಸಮಾಡುವವರ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಮತ್ತು ಅದರಿಂದಾಗಿ 
ಮೋಸಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗುವವರ ದುರಂತವನ್ನು ಶರಣರು ಮನಗ೦ಡರು. ಅವರು 
ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ವಿಶ್ಲೇಷಿಸಿದರು. ಈ ಎರಡೂ ಪ್ರಕಾರದ 
ಜನರು, ಅಂದರೆ ಶೋಷಕರು ಮತ್ತು ಶೋಷಿತರು ಒಟ್ಟಾಗಿಯೇ ಸುಲಿಗೆ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಒದ್ದಾಡುವುದನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡರು. ಸರ್ವರನ್ನೂ 
ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸಿ ಸರ್ವಸಮತ್ವದ ಬದುಕಿಗಾಗಿ ಅಣಿಗೊಳಿಸುವುದು ಅವರ 


ಉದ್ದೆ ೇಶವಾಗಿತ್ತು. 


ಈ ಉದ್ದೇಶ ಇಲ್ಲಿಗೆ ನಿಲ್ಲುವಂಥದ್ದಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಬಾಹ್ಯ ಹೋರಾಟದಿಂದ 
ಮಾತ್ರ ಈ ಎರಡೂ ವರ್ಗಗಳ ಜನರನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಅದಕ್ಕಾಗಿ 
ನಿರಂತರವಾಗಿ ಮಾನವರ ಒಳಗೂ ಹೋರಾಟ ನಡೆಯಬೇಕಾಗುವುದು. 
“ಅ೦ತರ೦ಗ ಶುದ್ಧಿಯಿಲ್ಲದೆ ಬಹಿರಂಗ ಶುದ್ಧಿ ಇಲ್ಲ. ಬಹಿರಂಗ ಶುದ್ಧಿ ಮಾಡದೆ 
ಅಂತರಂಗ ಶುದ್ಧಿಯನ್ನೇ ಗಳಪುವುದು ನಿರರ್ಥಕ' ಎಂಬುದು ಇಡೀ ವಚನ 
ಚಳವಳಿಯ ಪ್ರತಿಪಾದನೆಯಾಗಿದೆ. ಶರಣರ ಹೊರಗಿನ ಹೋರಾಟ ಮತ್ತು 
ಒಳಗಿನ ಹೋರಾಟ ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ನಿರಂತರವಾಗಿ ನಡೆದಿತ್ತು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ವಚನ 
ಸಾಹಿತ್ಯ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. 


ಒಳಗಿನ ಸ್ಥಿತಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಒಂಟಿಯಾಗಿಯೇ ಹೋರಾಡಬೇಕಾಗುವುದು. 
ಆದರೆ ಹೊರಗಿನ ಸ್ಥಿತಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಸಾಂಘಿಕವಾಗಿ ಹೋರಾಡಬೇಕಾಗುವುದು. 
ಹೀಗೆ ಬಹುಪಾಲು ಅನುಭವಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಅನುಭಾವಿ ಶರಣರಾಗಿ 
ಬರೆದ ವಚನಗಳು ಒಳಹೊರಗನ್ನು ಒಳಗೊಂಡ ಸಾರ್ವಕಾಲಿಕ ಸತ್ಯವನ್ನು 
ಹೊರಸೂಸುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತವೆ. 


ಮಾತಿನ ಅದ್ವೈತ ಮತ್ತು ಲೋಕವಿಡಿದು ಸಾಧಿಸುವ ಅದ್ವೈತದ ಮಧ್ಯದ 
ಅಜಗಜಾಂತರದ ಬಗ್ಗೆ ಶರಣರಿಗೆ ಅರಿವಿತ್ತು ಮಾತಿನ ಅದ್ವೈತವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದು, 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೧೧ 


ಸಮಸ್ತಲೋಕವನ್ನು ಒಳಗೊಂಡ ಅದ್ವೈತವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲು ಒಳಗೂ ಹೊರಗೂ 
ನಿರಂತರ ಹೋರಾಟ ಮಾಡುವುದೊಂದೇ ಮಾರ್ಗ ಎಂಬುದನ್ನು ಅವರು 
ನಡೆನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತದೊಂದಿದೆ ಕೃತಿಗಿಳಿದು ಸಾಧಿಸಿ ತೋರಿಸಿದರು. ಮಾತಿನ 
ಅದ್ವೈತ ಈ ಜಗತ್ತು ಮಿಥ್ಯ ಎಂದು ಭ್ರಮಿಸುತ್ತದೆ. ಆದರೆ, ಮರ್ತ್ಯ 
ಲೋಕವೆಂಬುದು ಕರ್ತಾರನ ಕಮ್ಮಟ ಎನ್ನುವ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅದ್ವೈತ, ಈ 
ಜಗತ್ತು ವಾಸ್ತವ ಎಂದು ಸಾರುತ್ತದೆ. 


“ಕಲ್ಲಿಯ ಹಾಕಿ ನೆಲ್ಲವ ತುಳಿದು 
ಗುಬ್ಬಿಯ ಸಿಕ್ಕಿಸುವ ಕಳ್ಳನ೦ತೆ 
ವಾಗದ್ದೈತವ ಕಲಿತು 
ಸಂಸ್ಕೃತದ ಮಾತಿನ ಪಸರವ ಮುಂದೆ ಇಕ್ಕಿಕೊಂಡು 
ಮತ್ತ ದ ವಕ್ತದಲ್ಲ ಗ್ರಾಸವ ಹಾಕುವನಂತೆ 
ಅದೇತರ ನುಡಿ? ಮಾತಿನ ಮರೆ 
ಆತುರವೈರಿ ಮಾರೇಶ್ವರ.” 
- ನಗೆಯ ಮಾರಿತಂದೆ 


ಬಲೆಬೀಸಿ ಕಾಳು ಹಾಕಿ ಗುಬ್ಬಿಗಳನ್ನು ಹಿಡಿಯುವ ಹಾಗೂ ಗಾಳ ಹಾಕಿ 
ಮೀನು ಹಿಡಿಯುವ ಎರಡು ಚಿತ್ರಣಗಳೊಂದಿಗೆ ನಗೆಯ ಮಾರಿತಂದೆ 
ವಾಗದ್ವೈತದ ಹಿಂದಿರುವ ಮೋಸದಾಟವನ್ನು ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಟ್ಟುವಂತೆ ಚಿತ್ರಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಹಕ್ಕಿಗೆ ಹಾಕುವ ಧಾನ್ಯ ಮತ್ತು ಮೀನಿಗೆ ಹಾಕುವ ಆಹಾರ ಅವುಗಳನ್ನು 
ಬದುಕಿಸಲಿಕ್ಕಲ್ಲ, ಸಾಯಿಸಲಿಕ್ಕೆ! ಸಂಸ್ಥೃತವೆಂಬ ಮಾತಿನಂಗಡಿಯ ಸರಕಿನಿಂದ 
ಈ ಮೋಸವನ್ನು ಸಾಧಿಸಲಾಗಿದೆ. ಅದೇತರ ಮಾತು? ಅದು ಸತ್ಯವನ್ನು 
ಮರೆಮಾಚುವಂಥದ್ದು ಎಂದು ನಗೆಯ ಮಾರಿತಂದೆ ಸಾತ್ವಿಕ ಕೋಪ 
ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅನುಭವದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಈ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ವಚನಕಾರರು 
ಅನುಭಾವದ ಮೆಟ್ಟಲೇರಿದ್ದಾರೆ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೧೨ 


ಅರಿವಿನ ಮಾತು: ಮೋಸದ ಮಾತುಗಳನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವುದಷ್ಟೇ ಅವರ 
ಉದ್ದೇಶವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕೆ ಮುಖಾಮುಖಿಯಾದ ಅರಿವಿನ ಮಾತಿನ 
ಕ್ರಮವನ್ನೂ ಕಂಡುಹಿಡಿದಿದ್ದಾರೆ. 


“ನಾನಾ ಜನ್ಮಂಗಳಲ್ಲಿ ಬಂದಡೂ 
ನಾನಾ ಯುಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ ನುಡಿದಡೂ 
ನಾನಾ ಲಕ್ಷಣ೦ಗಳಲ್ಲಿ ಶ್ರುತ ದೃಷ್ಟ ಅನುಮಾನಂಗಳ 
ಲಕ್ಷಿಸಿ ನುಡಿವಲ್ಲ 
ಏನನಹುದು ಏನನಲ್ಲಾ ಎಂಬ ಭಾವನರಿಯಬೇಕು. 
ಮಾತ ಬಲ್ಲೆನೆಂದು ನುಡಿಯದೆ, 
ನೀತಿವಂತನೆಂದು ಸುಮ್ಮನಿರದೆ 
ಆ ತತ್ಕಾಲದ ನೀತಿಯನರಿದು 
ಸಾತ್ವಿಕ ಲಕ್ಷಣದಲ್ಲಿಪ್ಪಾತನ ಲಕ್ಷಣವೇ ನಿರೀಕ್ಷಣ 
ಕದಂಬಲಿಂಗ.” 
- ಕಂಬದ ಮಾರಿತಂದೆ 


ಶರಣರ ಮಾತು ಯಾವರೀತಿ ಇರುತ್ತದೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಕಂಬದ ಮಾರಿತಂದೆ 
ಮನೋಜ್ಯವಾಗಿ ವಿವರಿಸಿದ್ದಾರೆ. "ನೀವು ನಾನಾ ಜನ್ಮಗಳಿಂದ ಬಂದಿರಬಹುದು” 
ಎಂದು ಅವರು ಜನ್ಮಜನ್ಮಾಂತರದ ವಿಚಾರವನ್ನು ಹೇಳುತ್ತಿಲ್ಲ. ಹಾಗೆ ಬಂದರೂ 
ಮತ್ತು ನಾನಾ ರೀತಿಯ ವಾಕ್‌ ಚಾತುರ್ಯವಿದ್ದರೂ ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿಯ ವಿವಧ 
ಮಗ್ಗಲುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಸರಿಯಾಗಿ ಕೇಳಿ, ನೋಡಬೇಕು. ಆಗ ಯಾವುದು ಸರಿ 
ಯಾವುದು ತಪ್ಪು ಎಂಬುದನ್ನು ಅರಿಯಬೇಕು. ಸದ್ಯ ಮಾತಾಡಬಲ್ಲೆನೆಂದು 
ಆತುರದಿ೦ದ ನುಡಿಯದೆ ಇರಬೇಕು. ತಾನು ನೀತಿವಂತ, ಇದೆಲ್ಲ ತನಗೇಕೆ 
ಬೇಕು ಎಂದು ನುಡಿಯದೇ ಸಾಂಘಿಕ ಹೊಣೆಗಾರಿಕೆಯಿಂದ ಪಾರಾಗಬಾರದು. 
ಒಂದಿನ ಅನುಭವಕ್ಕೇ ಜೋತುಬೀಳದೆ ಆ ಕ್ಷಣದ ವಾಸ್ತವದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೧೩ 


ಯಾವುದು ನೀತಿಯುತವಾದುದು ಎಂಬುದನ್ನು ಮನಗಾಣುವ ಸಾತ್ವಿಕ 
ಲಕ್ಷಣವನ್ನು ಹೊಂದಿದವನ ಪ್ರತೀಕ್ಷೆಯಲ್ಲಿರುವುದು ಶರಣರ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. 


ಪರಿಸ್ಥಿತಿಯ ನಿಖರವಾದ ಗ್ರಹಿಕೆ, ಆ ಮೂಲಕ ಪಡೆದುಕೊಳ್ಳುವ ಔಚಿತ್ಯಪಜ್ಞೆ 
ಮತ್ತು ಅದರಿಂದ ಬರುವ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಸಾತ್ತಿಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುವ 
ಕ್ರಮವೇ ವಚನಕಾರರ ಕ್ರಮವಾಗಿದೆ. 


“ಅಟ್ಟಿಯ ಹಣ್ಣ ನರಿ ತಿಂದು ಸೃಷ್ಟಿ ತಿರುಗಿತ್ತೆಂಬಂತೆ 

ಮಟ್ಟಿಯ ನಿಟ್ಟ ದ್ವಿಜರ ಮಾತದೇಕೋ? 

ಹಗಲು ಕಾಣದ ಗೂಗೆ ಇರುಳಾಯಿತ್ತೆಂದರೆ, ಜಗಕ್ಕೆ ಇರುಳಪ್ಪುದೆ? 
ಹೋಮದ ನೇಮದಲ್ಲಿ ಹೋತವ ಕೊಂದು ತಿಂಬ 
ಅನಾಮಿಕರೊಡನಾಡಿ ಗೆಲುವುದೇನು, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ? 


— ಬಸವಣ್ಣನವರು 


ಶರಣರು ವ್ಯರ್ಥ ವಾಗ್ಕುದ್ಧಕ್ಕೆ ಇಳಿಯುವವರಲ್ಲ. ತಲೆಸುತ್ತುವ ಇಟ್ಟಿಯ 
ಹಣ್ಣನ್ನು ತಿಂದು ತನ್ನ ಮುಂದಿರುವುದೆಲ್ಲ ತಿರುಗುತ್ತಿದೆ ಎಂದು ಹೇಳುವ 
ನರಿಯ ಹಾಗೆ ನಾಮ ಬಡಿದುಕೊಂಡ ದ್ವಿಜರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಗೂಬೆಗೆ ಹಗಲೆಂದರೆ 
ಆಗದು. ಅದು “ಕತ್ತಲಾಯಿತು' ಎಂದರೆ ಕತ್ತಲಾಗುವುದೆ? ಹೀಗೆ ಇಲ್ಲದ್ದನ್ನು 
ಇರುವ ಹಾಗೆ ಹೇಳುತ್ತ ಭ್ರಮೆಯ ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ವೈದಿಕ ಸಾಹಿತ್ಯದಿಂದ ಪ್ರಭಾವಿತರಾದ 
ದ್ವಿಜರು ಯಜ್ಞಕ್ಕೆ ಬಲಿ ಕೊಟ್ಟ ಹೋತವನ್ನು ತಿಂದು ಉಪದೇಶ ಮಾಡುವವರು. 
ಇಂಥವರೇ ಹೊಲೆಯರು. (ಮನುಸ್ಮೃತಿಯ ಒತ್ತಡದಿ೦ದಾಗಿ ಹೊಲಗೇರಿಯಲ್ಲೆ 
ಉಳಿದವರು ಹೊಲೆಯರಲ್ಲ.) ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಮ್ಮ ಕಾಲದ ವಾಸ್ತವವನ್ನು 
ವಚನದಲ್ಲಿ ದಾಖಲಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇಂಥ ವಿತಂಡವಾದಿಗಳ ಜೊತೆ ವಾಗ್ವಾದ 
ಮಾಡಿ ಗೆಲ್ಲುವುದು ಕೂಡ ವ್ಯರ್ಥ ಎಂದು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಚನವೇ ದೇವರು / ೧೪ 


“ವೇದಂಗಳ ಹಿಂದೆ ಹರಿಯದಿರು. 

ಶಾಸ್ತಂಗಳ ಹಿಂದೆ ಸುಳಿಯದಿರು, ಸುಳಿಯದಿರು. 
ಪುರಾಣಂಗಳ ಹಿಂದೆ ಬಳಸದಿರು, ಬಳಸದಿರು. 
ಆಗಮಂಗಳ ಹಿಂದೆ ತೊಳಲದಿರು, ತೊಳಲದಿರು. 
ಸೌರಾಷ್ಟ್ರ ಸೋಮೇಶ್ವರನ ಕೈವಿಡಿದು 
ಶಬ್ದಜಾಲಂಗಳಿಗೆ ಬಳಲದಿರು, ಬಳಲದಿರು.” 


- ಆದಯ, 
ಬ 


ವೇದಾಗಮಗಳ ಸ೦ಸ್ಕೃತಿಯು ಶಬ್ದಜಾಲಗಳ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೇ ಆಗಿದೆ. ಈ 
ಶಬ್ದಜಾಲಗಳಲ್ಲಿ ಅಸಮಾನತೆ, ಜಾತಿ, ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ ಮತ್ತು ಅರ್ಧಜಗತ್ತನ್ನು 
ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುವ ಹೆಣ್ಣಿನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಹಿಡಿದಿಡಲಾಗಿದೆ. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಈ 
ಶಬ್ದಜಾಲಗಳಿಗೆ ಸಿಲುಕಿ ಬಳಲಬಾರದು. ವೇದ, ಶಾಸ್ತ್ರ ಪುರಾಣ, ಆಗಮಗಳಿಗೆ 
ಮೋಹಗೊಂಡು ತಮ್ಮತನವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳಬಾರದು ಎಂಬುದು ಆದಯ್ಯನವರ 


ಆಶಯವಾಗಿದೆ. 
“ವೇದದವರನೊಲ್ಲದೆ ನಮ್ಮ ಮಾದಾರ ಚನ್ನಯ್ಯಂಗೊಲಿದ. 
ಶಾಸ್ತದವರನೊಲ್ಲದೆ ಶಿವರಾತ್ರಿಯ ಸಂಕಣ್ಣಂಗೊಲಿದ. 
ಆಗಮದವರನೊಲ್ಲದೆ ತೆಲುಗು ಜೊಮ್ಮಯ್ಯಂಗೊಲಿದ, 
ಪುರಾಣಕರ್ಮಿಗಳೆಂಬ ವಿಶಿಷ್ಟಬ್ರಹ್ಮರನೊಲ್ಲದೆ ಉದ್ದಟಯ್ಯಂಗೊಲಿದ 
ಅಣ್ಣಾ ಕೇಳಾ ಸೋಜಿಗವ: 
ದಾಸ ದುಗ್ಗಳೆಯರಿಗೊಲಿದ 
ಮುಕ್ಕಣ್ಣ ಸೊಡ್ಡಳ, ಹಾರುವಣ್ಣಗಳಿಗೆ ಹೇಸಿ ಕದವನಿಕ್ಕಿಗೊ೦ಡನು. 


- ಸೊಡ್ಡಳ ಬಾಚರಸ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೧೫ 


ದೇವರು ಕೂಡ ದುಡಿಯುವವರ, ಹಿ೦ದುಳಿದವರ, ಅಸ್ಪಶ್ಯರ ಮತ್ತು 
ಮಹಿಳೆಯರ ಪರವಾಗಿ ಇದ್ದಾನೆ. ದೇವರು ಯಾರನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸುವನು ಮತ್ತು 
ಯಾರನ್ನು ಪುರಸ್ಕರಿಸುವನು ಎಂಬುದನ್ನು ಸೊಡ್ಡಳ ಬಾಚರಸರು ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಹೀಗೆ ವಚನಕಾರರು ಶೋಷಣೆಗೊಳಗಾದ ವರ್ಗದಲ್ಲಿ ಆತ್ಮಸ್ಥೈರ್ಯ ತುಂಬುತ್ತ 
ಶೋಷಕವರ್ಗ ನಿಬ್ಬೆರಗಾಗುವಂತೆ ಮಾಡಿದರು. ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗಕ್ಕೆ ದ್ದ 
ಸೋಜಿಗದ ವಿಷಯವನ್ನು ಉತ್ಸಾಹದಿಂದ ಉಸುರಿದರು. 


“ಅಜ್ಞಾನವೆಂಬ ತೊಟ್ಟಿಲೊಳಗೆ ಜ್ಞಾನವೆಂಬ ಶಿಶುವ ಮಲಗಿಸಿ, 

ಸಕಲ ವೇದ ಶಾಸ್ತ್ರವೆಂಬ ನೇಣ ಕಟ್ಟಿ ಹಿಡಿದು ತೂಗಿ 

ಜೋಗುಳವಾಡುತ್ತಾ ಇದ್ದಾಳೆ ಭ್ರಾಂತಿ ಎಂಬ ತಾಯಿ. 

ತೊಟ್ಟಿಲು ಮುರಿದು, ನೇಣು ಹರಿದು, ಜೋಗುಳ ನಿಂದಲ್ಲದೆ 

ಗುಹೇಶ್ವರನೆಂಬ ಲಿಂಗವ ಕಾಣಬಾರದು.” 

- ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು 

ಅಜ್ಞಾನವೆಂಬ ತೊಟ್ಟಿಲಲ್ಲಿ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮಲಗಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಅದನ್ನು 
ಹಾಗೇ ನಿಷ್ಕ್ರಿಯಗೊಳಿಸಿ ಇಡಲಾಗಿದೆ. ಸಕಲವೇದಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಈ ಅಜ್ಞಾನದ 
ತೊಟ್ಟಿಲನ್ನು ಗಟ್ಟಿಯಾಗಿ ಹಿಡಿದುಕೊಂಡಿವೆ. ಭ್ರಾಂತಿ ಎಂಬ ತಾಯಿ ವಾಸ್ತವವನ್ನು 
ಮರೆಸುವ ಜೋಗುಳವಾಡುತ್ತ ಆ ಶಿಶುರೂಪಿ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮಲಗಿಸುತ್ತಲೇ 
ಇದ್ದಾಳೆ. ವೇದಶಾಸ್ತ್ರಗಳನ್ನು ನಿಷ್ಠಿಯ ಮಾಡುವುದರ ಮೂಲಕ ಅಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಹೋಗಲಾಡಿಸಿ ಭ್ರಾಂತಿಯಿಂದ ಹೊರಗೆ ಬಂದನಂತರವೇ ಸರ್ವಸಮತ್ತದ 


ನಿಜಾದ್ವೈತದಿ೦ದ ಕೂಡಿದ ಜ್ಞಾನವೆಂಬ ಗುಹೇಶ್ವರನ ಕಾಣಲು ಸಾಧ್ಯ 
ಎ೦ಬುದನ್ನು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ ನುಡಿದಿದ್ದಾರೆ. 


ಕೆಳಜಾತೀಕರಣ: ಮೇಲ್ಜಾತಿಯವರು ಮೊದಲಿಗೆ ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಗೊಂಡು 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗದೀಕ್ಷೆ (ಗುರುಕಾರುಣ್ಯ) ಪಡೆದ ಮೇಲೆ ನಿರ್ಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗುವ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೧೬ 


ಕ್ರಮವನ್ನು ಶರಣರು ಅನುಸರಿಸಿ ಭಾರತದ ಚರಿತ್ರೆಯಲ್ಲಿ ಹೊಸತನವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಿದರು. ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಗೊಂಡು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳೊಂದಿಗೆ 
ಒಂದಾಗುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ಹೀಗೆ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


“ಕುಲದಲಧಿಕನು ಹೊಲಗೇರಿಯಲ್ಲಿ ಮನೆಯ ಕಟ್ಟಿದಡೆ 
ಕುಲ ಕೆಡದಿಪ್ಪ ಪರಿಯ ನೋಡಾ! 

ಅವನ ಕುಲದವರೆಲ್ಲರೂ ಮುಖ ನೋಡಲೊಲ್ಲದಡೆ 
ಕುಲವುಳ್ಳವರೆಲ್ಲರೂ ಕೈವಿಡಿದರು. 

ಕುಲಗೆಟ್ಟವನೆಂದು ತಿಳಿದು ವಿಚಾರಿಸಲು 

ಹೊಲೆಗೆಟ್ಟು ಹೋಗಿತ್ತು ಕಾಣಾ ಗುಹೇಶ್ವರಾ.” 


- ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು 


ಕುಲದಲಿಧಕವೆನಿಸಿಕೊ೦ಡಾತ ಆ ಭ್ರಮೆಯಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಅಸ್ಪಶ್ಯರ 
ಜೊತೆ ಸೇರಿ ಕೇಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾದಾಗ ನಿಜಮಾನವನಾಗುವನು. ಆ 
ಮೂಲಕ ಕುಲಜನಾಗುವನು. ಆಗ ಮೇಲ್ಜಾತಿಯ ಭ್ರಮೆಯುಳ್ಳ ಅವನ ಕುಲದವರು 
ಅವನಿಂದ ವಿಮುಖರಾಗುವರು. ಶರಣರ ಪ್ರಕಾರ ಕುಲಜರಾದ ಅಸ್ಪಶ್ಯರು 
ಮತ್ತು ಇತರ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಆತನನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸಿದ ಕಾರಣ ಭ್ರಮೆಯ 
ಮೇಲುಕುಲ ಹೊಲೆಗೆಟ್ಟು ಹೋಯಿತು ಎಂದು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು 
ಕೆಳಜಾತೀಕರಣದ ಮೂಲಕ ಮೇಲ್ಲಾತಿಯವರನ್ನು ಶುದ್ಧಗೊಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 


“ನಾನು ಘನ ತಾನು ಘನವೆಂಬ ಹಿರಿಯರುಂಟೆ ಜಗದೊಳಗೆ 
ಹಿರಿಯರ ಹಿರಿತನ ಹಿಂದೇನಾಯಿತು? 
ಹಿರಿದು ಕಿರಿದೆಂಬ ಶಬ್ದವಡಗಿದಡೆ 


ಆತನೇ ಶರಣ ಗುಹೇಶ್ವರ.” 


ಅಳ ಅಧೆ 
ದಾ ಅಲ್ಲಮಪ್ರ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೧೭ 


ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತ ಹಿರಿದು ಕಿರಿದೆಂಬುದನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯುತ್ತಾರೆ. ಜಾತಿಗಳ 
ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡಿ ನಿರ್ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗೆ ನಾಂದಿ ಹಾಡುತ್ತಾರೆ. ಜಾತಿ ಮತ್ತು 
ಅಸ್ಪ ಶ್ಯತೆ ಇಲ್ಲದ ಮತ್ತು ಸರ್ವಸಮತ್ವದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸಮಾಜವೇ ಶರಣ 
ಸಮಾಜ ಎಂಬುದನ್ನು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಸಮತ್ವ 
ಸಾಧಿಸುವುದು ಅಷ್ಟು ಸುಲಭದ ಕೆಲಸವಲ್ಲ ಎಂಬುದೂ ಶರಣರಿಗೆಲ್ಲ ಗೊತ್ತಿದೆ. 
ವರ್ಗಪ್ರಜ್ಞೆ ಇಲ್ಲದ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಮ್ಮ ಕಾಲದ ವರ್ಗ ಸಮಾಜದ 
ಲಕ್ಷಣಗಳನ್ನು ಗುರಿತಿಸಿದ್ದು ಅನನ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಆ ಕಾಲದ ಉನ್ನತ ಕುಲ, ಉನ್ನತ ವರ್ಗ, ಉನ್ನತ ವಿದ್ಯೆ, ಉನ್ನತ 
ಹುದ್ದೆ ಹಾಗೂ ಯುಗದ ಉತ್ಸಾಹವೇ ಆಗಿದ್ದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೀಗೆ 
ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ಕೆಳವರ್ಗೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗಿ ಬಸವಳಿದವರ ಪರ 
ನಿಲ್ಲುತ್ತಾರೆ. 

ವಿಶಿಷ್ಟ ಬಡತನ: ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬಡತನದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ವಿಶಿಷ್ಟವಾಗಿದೆ. 
ನಿಯಮಿತವಾಗಿರುವ ನೈಸರ್ಗಿಕ ಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳ ಸದ್ದಳಕೆಯೊಂದಿಗೆ ಶ್ರೀಮಂತ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸುವುದೇ ಈ ವಿಶಿಷ್ಟ ಬಡತನದ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿತ್ತು. 
ಇದು ಅನನ್ಯವಾದ ಮತ್ತು ಸಾಧ್ಯವಾಗಿಸುವಂಥ ಪರಿಪೂರ್ಣವಾದ ಸಮಾಜೋ 
ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಾಗಿದೆ. 


“ಉಳ್ಳವರು ಶಿವಾಲಯ ಮಾಡಿಹರು 
ನಾನೇನ ಮಾಡುವೆ ಬಡವನಯ್ಯಾ. 
ಎನ್ನ ಕಾಲೇ ಕಂಬ, ದೇಹವೆ ದೇಗುಲ 
ಶಿರ ಹೊನ್ನಕಲಶವಯ್ಯಾ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಕೇಳಯ್ಯಾ 
ಸ್ಥಾವರಕ್ಕಳಿವುಂಟು, ಜಂಗಮಕ್ಕಳಿವಿಲ್ಲ.” 


ಎಂದು ಘೋಷಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೧೮ 


ಶ್ರೀಮಂತರು ಶಿವಾಲಯಗಳನ್ನು ಕಟ್ಟಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಅವರಿಗೆ 
ಶಿವಾಲಯವೆಂಬುದು ತಮ್ಮ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಇಡುವ ಸ್ಥಾನವಾಗಿದೆ. ನಾನು ಆ 
ಶಿವಾಲಯವನ್ನು ತೆಗೆದುಕೊಂಡು ಏನು ಮಾಡಲಿ? ಏಕೆಂದರೆ ನನ್ನ ಬಳಿ 
ನನ್ನದೇ ಆದ ಸಂಪತ್ತಿಲ್ಲ. ಇಂದಿಂಗೆ ನಾಳಿಂಗೆ ಎಂದೊಡೆ ನಿಮ್ಮಾಣೆ ನಿಮ್ಮ 
ಪ್ರಥಮರಾಣೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಎಂದು ಸರ್ವಸ್ವವನ್ನು ಶಿವನಿಧಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿ, 
ಆ ಸಂಪತ್ತು ಶರಣಸಂಕುಲಕ್ಕೆ ಸೇರುವಂತೆ ಮಾಡಿದ್ದೇನೆ. ನಾನು ಸ್ವಂತಕ್ಕೆ 
ಬಡವನಾಗಿದ್ದೇನೆ. ಆದರೆ ಶರಣಸ೦ಕುಲ ಶ್ರೀಮಂತವಾಗುವುದಕ್ಕೆ ಎಲ್ಲ ಶರಣರಂತೆ 
ತನು ಮನ ಧನ ಅರ್ಪಿಸಿದ್ದೇನೆ. ಹೀಗೆ ಸರ್ವಸಮತ್ವದ ಶ್ರೀಮಂತ ಸಮಾಜ 
ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಬಡವನಾಗಿರುವುದರಿಂದ ನನಗೆ ಶಿವಾಲಯದ ಅವಶ್ಯಕತೆ 
ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಇನ್ನೊಂದು ಕಾರಣಕ್ಕೆ ನಾನು ದೇವಾಲಯಗಳ ನಿರಾಕರಣೆ ಮಾಡುತ್ತೇನೆ. 
ನನ್ನ ದೇಹವೇ ಶಿವಾಲಯವಾಗಿದೆ. ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಲ್ಲಿ ಇರುವಂತೆ ನನ್ನೊಳಗೂ 
ಶಿವನಿರುವ ಕಾರಣ ನನ್ನ ಕಾಲೇ ದೇಹವೆಂಬ ದೇಗುಲದ ಕಂಬಗಳಾಗಿವೆ. 
ಶಿರವು ಹೊನ್ನ ಕಲಶವಾಗಿದೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ "ಉಳ್ಳವರು' ಮತ್ತು "ಬಡವರು' ಪದಗಳನ್ನು 
ವಿಶಿಷ್ಟ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬಳಸಿದ್ದಾರೆ. *ಉಳ್ಳವರು' ಎ೦ದರೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರ ಪರವೆ 
ಇಲ್ಲದೆ ಬದುಕುವವರು. ಸಮಾಜವನ್ನು ಮತ್ತು ನಿಸರ್ಗವನ್ನು ಬಡವಾಗಿಸುತ್ತ 
ತಾವು ಮಾತ್ರ ಎಲ್ಲ ಸಂಪತ್ತಿನ ಒಡೆಯರಾಗಬೇಕೆನ್ನುವವರು. "ಬಡವರು' 
ಎ೦ದರೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರ ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿಯನ್ನಿಟ್ಟುಕೊ೦ಡು ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ನಿರತರಾಗಿ 
ದಾಸೋಹಂಭಾವದಿಂದ ಬದುಕುವವರು. ತಾವು ಗಳಿಸಿದ್ದನ್ನು ದೇವರ 
ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ವಿನಮಭಾವದಿಂದ ಸ್ವೀಕರಿಸುವವರು. ಹಾಗೆ ಸ್ವೀಕರಿಸಿದ್ದನ್ನು 
ಸಮಾಜವೆಂಬ ದೇವರಿಗಾಗಿ ದಾಸೋಹ ರೂಪದಲ್ಲಿ ವಿನಿಯೋಗಿಸುವವರು 
ಮತ್ತು ತಮ್ಮ ಸ್ವಾವಲಂಬಿ ಬದುಕಿಗಾಗಿ ಬಳಸುವವರು. ವ್ಯಕ್ತಿಗತವಾಗಿ ಸಂಪತ್ತಿನ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೧೯ 


ಶೇಖರಣೆ ಮಾಡಲು ಹೇಸಿಕೊಳ್ಳುವವರು. ವರ್ಗ, ವರ್ಣ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು 
ಲಿಂಗಭೇದವಿಲ್ಲದ ಶರಣಸಂಕುಲದ ಏಳ್ಗೆಗಾಗಿ ಶಿವನಿಧಿಯಂಥ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಕೂಡಿಹಾಕಲು ಶ್ರಮಿಸುವವರು. ಹೀಗೆ ಕಲ್ಯಾಣ ರಾಜ್ಯದ ಪ್ರಧಾನಿ 
ಬಸವಣ್ಣ ಹಾಗೂ ಇತರ ಶರಣರು “ಬಡವ'ರಾಗಿದ್ದರು. 


ಯಾರು ಹಿರಿಯರು?: ಬಸವಣ್ಣನವರ ಯಾರು ಹಿರಿಯರು ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯಲ್ಲಿ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ನ್ಯಾಯ ಅಡಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ಮೂಲಕ ಅವರು ವಿಶ್ವದ 
ಬ.1ವರ ಪರವಾಗಿ ಧ್ವನಿ ಎತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 


“ವೇದಶಾಸ್ತ್ರ ಆಗಮಂಗಳನೋದಿದವರು ಹಿರಿಯರೆ? 

ಕವಿ, ಗಮಕಿ, ವಾದಿ, ವಾಗ್ಮಿಗಳು ಹಿರಿಯರೆ? 

ನಟಿನಿ, ಬಾಣ, ವಿಲಾಸಿ, ಸುವಿದ್ಯವ ಕಲಿತ ಡೊಂಬನೇನು ಕಿರಿಯನೆ? 
ಹಿರಿಯತನವಾವುದೆಂದಡೆ ಗುಣಜ್ಞಾನ 

ಆಚಾರಧರ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಸಾಧಿಸಿದ ಹಿರಿಯತನ.” 


- ಬಸವಣ 
[a] 


ಮಾನವನು ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ ಬದುಕಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವಂಥ ಕೆಲಸ 
ಕಾರ್ಯಗಳನ್ನು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಮಾಡುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಅವರ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ 
ಬೆಲೆ ಸಿಗುತ್ತಿಲ್ಲ. ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಇಳಿಸುವವರಿಗಿಂತ ಜ್ಞಾನದ ಕುರಿತು 
ಮಾತನಾಡುವವರೇ ಈ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸಕಲ ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ. 
ಸೂಕ್ಷ್ಮಮತಿಗಳಾದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ಬೌದ್ಧಿಕ ಮತ್ತು ದೈಹಿಕ ತಾರತಮ್ಯವನ್ನು 
ಗಮನಿಸಿದರು. ಬೀದಿಯಲ್ಲಿ ಅದ್ಭುತವಾಗಿ ನರ್ತಿಸುತ್ತ ಜನಮನವನ್ನು 
ಸೂರೆಗೊಳ್ಳುವ ನರ್ತಕಿ, ಬಾಣವನ್ನು ಪ್ರಯೋಗಿಸುವ ಗುರಿಕಾರ, 
ವಾಕ್ಚಾತುರ್ಯದಿಂದ ಜನರನ್ನು ನಗೆಗಡಲಲ್ಲಿ ಮುಳುಗಿಸುವ ಹಾಸ್ಯಗಾರ ಮತ್ತು 
ದೈಹಿಕ ಕಸರತ್ತಿನೊ೦ದಿಗೆ ಜಾಣ್ಮೆಯನ್ನು ಪ್ರದರ್ಶಿಸುತ್ತ ಬದುಕಿನ ಸಮತೋಲನ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೨೦ 


ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಸಾರುವ ಡೊಂಬ ಅದು ಹೇಗೆ ಕಿರಿಯರಾಗುತ್ತಾರೆ ಎಂಬುದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸವಾಲಾಗಿದೆ. 


ಯಗ್ಗೇದ, ಯಜುರ್ವೇದ, ಸಾಮವೇದ, ಅಥರ್ವಣವೇದ ಓದಿದವರು 
ಮತ್ತು ಶಿವನ ಆರಾಧನೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಕಾಮಿಕ, ಯೋಗಜ, ಚಿಂತ್ಯ, ಕಾರಣ, 
ಅಜಿತ, ದೀಪ್ರ, ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಸಹಸ್ರ, ಅಂಶುಮಾನ್‌, ಸುಪ್ರಭೇದ, ವಿಜಯ, ನಿಶ್ವಾಸ, 
ಸ್ವಾಯಂಭುವ, ಅನಲ, ವೀರ, ರೌರವ, ಮಕುಟ, ವಿಮಲ, ಚಂದಜ್ಞಾನ. 
ಬಿಂಬ, ಪ್ರೋದ್ಲೀತ, ಲಲಿತ, ಸಿದ್ಧ, ಶಾಂತ, ಸರ್ವೋಕ್ತ, ಪಾರಮೇಶ್ವರ, ಕಿರಣ 
ಹಾಗೂ ವಾತೂಲ ಎಂಬ ೨೮ ಆಗಮಗಳನ್ನು ಓದಿದವರು ಅದು ಹೇಗೆ 
ದೊಡ್ಡವರಾಗುತ್ತಾರೆ? ಕವಿಗಳು, ಕಾವ್ಯವನ್ನು ರಾಗಬದ್ಧವಾಗಿ ಓದುವ ಗಮಕಿಗಳು, 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಕಾರರು ಮತ್ತು ವಾಕ್ಷಟುಗಳು ಅದು ಹೇಗೆ ದೊಡ್ಡವರಾಗುತ್ತಾರೆ? 
ಬದುಕುವ ಕಲೆಯನ್ನು ಕಲಿತ ಡೊಂಬರು ಮುಂತಾದವರು ಅದು ಹೇಗೆ 
ಸಣ್ಣವರಾಗುತ್ತಾರೆ? ಎಂಬುವು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಮಾಜದ ಮುಂದೆ ಇಟ್ಟ 
ಪ್ರಶ್ನೆಗಳಾಗಿವೆ. 


ಗರ್ವ, ಕ್ರೋಧ, ಅಹಂಕಾರ, ಕಾಮನೆಗಳು, ಅಪ್ರಿಯ ವಚನ, ಮೋಸ, 
ಮತ್ಸರ ಎಂಬ ಎಂಟು ರಜೋಗುಣಗಳಿವೆ. ಅಜ್ಞಾನ, ಮೋಹ, ನಿದ್ರೆ, ಚಾಪಲ್ಯ, 
ಹೀನವೃತ್ತಿ, ಪಾಪಕೃತ್ಯ, ಪರನಿಂದೆ, ಪರಹಿ೦ಸೆ ಎಂಬ ಎಂಟು ತಮೋಗುಣಗಳಿವೆ. 
ಈ ರಾಜಸ ಮತ್ತು ತಾಮಸ ಗುಣಗಳಿಗೆ ಅಂಟಿಕೊಳ್ಳದಂಥ ಸಾತ್ವಿಕ 
ಗುಣಜ್ಜಾನದೊಂದಿಗೆ ಶರಣರು ಆಚಾರಧರ್ಮದ ಸಾಧನೆ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೆಮ್ಮೆಯಿಂದ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಸದಾಚಾರ, ನಿಯತಾಚಾರ ಹಾಗೂ 
ಗಣಾಚಾರಗಳು ಆಚಾರಧರ್ಮದ ಮೂರು ಅಂಗಗಳಾಗಿವೆ. ಎಲ್ಲ ಜನ 
ಅಹುದೆಂಬುದೇ ಸದಾಚಾರ, ಹಿಡಿದ ವ್ರತ ನಿಯಮವ ಬಿಡದಿಹುದೇ 
ನಿಯತಾಚಾರ, ಶಿವನಿಂದೆಯ ಕೇಳದಿಹುದೇ ಗಣಾಚಾರ. ಇಂಥ ಗುಣಜ್ಞಾನ 
ಮತ್ತು ಆಚಾರಧರ್ಮದ ಶರಣರು ಯಾವುದೇ ಕಾಯಕ ಮಾಡಿದರೂ ಶ್ರೇಷ್ಠರೇ 
ಆಗಿರುತ್ತಾರೆ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೨೧ 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಷ್ಟೊಂದು ಸಂವೇದನಾಶೀಲರಾಗಿದ್ದರು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ 
ಈ ವಚನ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. ಅವರ ಮನಸ್ಸು ಸದಾ ಬಡವರ ಕಡೆಗೆ ಹರಿಯುತ್ತಿತ್ತು. 
ಬಡವರ ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿ ವಹಿಸದ ಜ್ಞಾನವು ಜ್ಞಾನವೇ ಅಲ್ಲ ಎ೦ಬುದು ಅವರ 
ದೃಢನಿರ್ಧಾರವಾಗಿತ್ತು. ಶುಷ್ಕ ಪಾಂಡಿತ್ಯದ ಗ್ರಂಥಗಳು, ಪ್ರತಿಭಾಪ್ರದರ್ಶನಗಳು 
ಮತ್ತು ವಾದಗಳು ಬಡವರ ಪರವಾಗಿ ಇಲ್ಲದ ಕಾರಣ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ 
ಅವುಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಬೇಸರವಿದೆ. ಪಂಡಿತರು ನರ್ತನದ ಬಗ್ಗೆ ಗ್ರಂಥ ಬರೆಯಬಹುದು. 
“ದರೆ ನರ್ತಿಸಲು ಬರುವುದೇ? ಕಟಕಾಚಾರ್ಯರು ಬಿಲ್‌ ವಿದ್ಯೆಯನ್ನು 
ಕಲಿಸಬಹುದು. ಆದರೆ ಗುರಿಕಾರನ ಹಾಗೆ ಬಾಣ ಪ್ರಯೋಗ ಮಾಡಬಹುದೆ? 
ವಿಜ್ಞಾನಿಗಳು ಸಮತೋಲನದ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತನಾಡಬಹುದು. ಆದರೆ ಡೊಂಬರ 
ಹಾಗೆ ಹಗ್ಗದ ಮೇಲೆ ನಡೆಯಲು ಬರುವುದೆ? ವಾದಿಗಳು ಸಿದ್ಧಾಂತಗಳ ಬಗ್ಗೆ 
ವಾದ ಮಾಡಬಹುದು. ಆದರೆ ಅವರಿಗೆ ನುಡಿದಂತೆ ನಡೆಯಲು ಬರುವುದೆ? 
ನಡೆನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ಶರಣರು ಗುಣಜ್ಞಾನಿಗಳಾಗಿದ್ದು ಆಚಾರವೇ ಅವರ 
ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. 


ದೇವರು ಎಲ್ಲರಲ್ಲಿ ಇರುವುದರಿಂದ ಎಲ್ಲರೂ ಆನಂದಮಯವಾಗಿ ಈ 
ಬದುಕನ್ನು ಅನಭವಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದು ಮನದಟ್ಟಾದರೆ ಅದೇ ಅರಿವು. ಆ 
ಅರಿವನ್ನು ಆಚಾರವಾಗಿಸುವುದೇ ಆಚಾರಧರ್ಮ. ಅರಿವಿನ ಬಗ್ಗೆ ನುಡಿಯುತ್ತ 
ಅದನ್ನು ಆಚರಣೆಯಲ್ಲಿ ತರುವುದೇ ಶರಣಧರ್ಮ. ಆದ್ದರಿ೦ದ ಶರಣಧರ್ಮವು 
ನಿಜಾಚರಣೆಯ ಧರ್ಮವಾಗಿ ಲೋಕಹಿತ ಕಾಪಾಡುವ ಧರ್ಮ ಎನಿಸಿದೆ. 
ಸಂಪತ್ತಿನ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಿ೦ದ ಬ೦ದಿದ್ದ ಶರಣರು, ಬಸವಣ್ಣನವರಿಂದಾಗಿ ಬಡವರ 
ಜೊತೆ ಒಂದಾಗಿ, ಅವರ ಪ್ರತಿಭೆಯನ್ನು ಗುರುತಿಸುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಪಡೆದರು. 
ಬಡತನದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಿಂದ ಬಂದಿದ್ದ ಶರಣರು ತಮ್ಮ ನಡೆನುಡಿಗಳಿ೦ದ ಘನತೆವೆತ್ತ 
ಬದುಕನ್ನು ಬದುಕಿದರು. ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಪ್ರತಿಭೆಯಿಂದ ಈ ಜಗತ್ತು 
ಎಲ್ಲರೀತಿಯ ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಿದೆ ಎಂಬುದರ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಧನಾಢ್ಯರಲ್ಲಿ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೨೨ 


ಕೂಡ ಮೊದಲಬಾರಿಗೆ ಮೂಡಿದ್ದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಲದಲ್ಲೇ. ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ 
ಜಗತ್ತಿನ ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ ಮೊದಲ ನಾಯಕ ಬಸವಣ್ಣನವರೇ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ, ಅಂದರೆ ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ 
ಜನರಿಗೆ ಭೌತಿಕ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ನ್ಯಾಯ ಒದಗಿಸುವುದಪ್ಪೇ ಅಲ್ಲದೆ ಅನುಭಾವದ 
ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಅವರು ಔನ್ನತ್ಯ ಸಾಧಿಸುವಂಥ ವಾತಾವರಣ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು. 
ಶರಣಸಂಕುಲದ ಮಾನವೀಯ ಪರಿಸರದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಗುಣಜ್ಞಾನದ 
ಆಚಾರಧರ್ಮವನ್ನು ಪಾಲಿಸುತ್ತ ಹಿರಿಯತನವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಈ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಸಮತಾ ಭಾವದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸಮೂಹ ಬದುಕಿನ ಮಹತ್ತವನ್ನು 
ಸಾರಿದರು. ಹೀಗೆ ವರ್ಗಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಸಮತಾವಾದದ ಕನಸು 
ಕಂಡವರಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಬಸವಣ್ಣನವರೇ ಮೊದಲಿಗರಾಗುತ್ತಾರೆ. 


ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧಿಜೀವಿಗಳು ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ 
ಗುಲಾಮರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ ಎ೦ದು ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ೧೯ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ 
ಕಠೋರ ಸತ್ಯದ ದರ್ಶನ ಮಾಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಇದೇ ಅಭಿಪ್ರಾಯವನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ೧೨ನೇ ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದು ಅವರ ದಿವ್ಯ ಪತಿಭೆಗೆ 
ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಯುಗ ಇನ್ನೂ ಕಣ್ಣುಬಿಡುವ ಮೊದಲೇ 
ಅದರ ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಂಡುಹಿಡಿದದ್ದು ಎಂಥವರನ್ನೂ 
ಎಸ್ಮಯಗೊಳಿಸುವಂಥದ್ದು. “ವೇದಶಾಸ್ತ್ರ ಆಗಮಂಗಳನೋದಿದವರು ಹಿರಿಯರೆ? 
ಕವಿ, ಗಮಕಿ, ವಾದಿ, ವಾಗ್ಮಿಗಳು ಹಿರಿಯರೆ?” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಪ್ರಶ್ನಿಸುವಲ್ಲಿ ಅವರ ಸತ್ಯದ ನಿಲವು, ಮಹಾಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ವೀರಗುಣ 
ಎದ್ದುಕಾಣುತ್ತದೆ. ವೇದ ಪಂಡಿತರು, ಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರು, ಆಗಮ ಪಂಡಿತರು, ಆಸ್ಥಾನದ 
ಕವಿಗಳು, ಅವರ ಕಾವ್ಯಗಳನ್ನು ರಾಗಬದ್ಧವಾಗಿ ಓದುವ ಗಮಕಿಗಳು, ದ್ವೈತ, 
ಅದ್ವೈತ, ಎಶಿಷ್ಟಾದೈತ ಮುಂತಾದ ಮತಗಳ ಬಗ್ಗೆ ವಾದ ಮಂಡಿಸುವ 
ವಾದಿಗಳು, ವಾಕ್‌ ಚಾತುರ್ಯದ ವಾಗ್ಮಿಗಳು ಉಳ್ಳವರ ಪರವಾಗಿ ಇರುವರೊ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೨೩ 


ಅಥವಾ ಬಡವರ ಪರವಾಗಿ ಇರುವರೊ ಎಂಬ ಪ್ರಶ್ನೆಯನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಸೂಚ್ಯವಾಗಿ ಎತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 

ಆಸೆಯೆ ಖಾಸಗಿ ಆಸ್ತಿಯ ಮೂಲ: ಆಸೆ ಎಂಬದು ಬಲಾಢ್ಯರ 
ಮನಸ್ಥಿತಿಯಾಗಿದೆ. ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ ಇರುವ ಎಲ್ಲವೂ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗಾಗಿ 
ಇರುವಂಥದ್ದು. ಆದರೆ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಆಸೆಯಿ೦ದ ಮಾನವ ಮಾನವರ ಮಧ್ಯೆ 
ಅಸಮಾನತೆಯ ಕ೦ದರಗಳು ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತವೆ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಶರಣರು 
ಮನಗಂಡಿದ್ದರು. 


“ಆಸೆಯೆಂಬುದು ಅರಸಿಂಗಲ್ಲದೆ, 

ಶಿವಭಕ್ತರಿಗುಂಟೆ ಅಯ್ಯಾ? 

ರೋಷವೆಂಬುದು ಯಮದೂತರಿಗಲ್ಲದೆ 

ಅಜಾತರಿಗುಂಟೆ ಅಯ್ಯಾ? 

ಈಸಕ್ಕಿಯಾಸೆ ನಿಮಗೇಕೆ? ಈಶ್ಚರನೊಪ್ಪ 

ಮಾರಯ್ಯಪ್ರಿಯ ಅಮಲೇಶ್ವರಲಿಂಗಕ್ಕೆ ದೂರ ಮಾರಯ್ಯ.” 

ದ ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮ 

ವಸ್ತುಮೋಹ ಎಂಬುದು ಬಲಾಢ್ಯರ, ಧನಾಢ್ಯರ ಮತ್ತು ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಗಳ 
ಮನದಾಳದಲ್ಲಿ ಇರುತ್ತದೆ. ಸಂಪತ್ತು ಹೆಚ್ಚಿದಷ್ಟೂ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯ ವಿಸ್ತರಣೆಯಾದಷ್ಟೂ 
ಅವರ ದಾಹ ಹೆಚ್ಚಾಗುತ್ತಲೇ ಹೋಗುತ್ತದೆ. ಅವರು ಪರರನ್ನು ಶೋಷಿಸುವ 
ಮೂಲಕ ಸಂಪತ್ತಿನ ವಿಸ್ತರಣೆ ಮಾಡುತ್ತ ಹೋಗುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಶಿವಭಕ್ತರು 
ತಮ್ಮ ಸ್ವಕಾಯಕದ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿತರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ಗಳಿಸಿದ್ದರಲ್ಲಿ ತಮಗೆ 
ಬೇಕಾದಷ್ಟನ್ನು ಮಾತ್ರ ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ಸ್ವೀಕರಿಸಿ ಉಳಿದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ದಾಸೋಹ 
ರೂಪದಲ್ಲಿ ಶರಣಸಂಕುಲಕ್ಕೆ ಅರ್ಪಿಸುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಸಂಪತ್ತಿನ ವಿತರಣೆ 
ಮಾಡುವುದರಿಂದ ಯಾರೊಬ್ಬರ ಬಳಿಯೂ ಸಂಪತ್ತು ಸಂಗಹವಾಗುವುದಿಲ್ಲ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೨೪ 


ಒಂದುದಿನ ಶಿವಾನುಭವ ಗೋಷ್ಠಿಯಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನನಾಗಿದ್ದ ಮಾರಯ್ಯನಗೆ 
ಕಾಯಕಕ್ಕೆ ಹೋಗುವುದಕ್ಕೆ ತಡವಾಯಿತು. “ಕಾಯಕ ನಿಂದಿತ್ತು ಹೋಗಯ್ಯಾ 
ಎನ್ನಾಳ್ದನೆ.” ಎಂದು ಮಾರಯ್ಯನನ್ನು ಲಕ್ಕಮ್ಮ ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಮಾರಯ್ಯ ಆ 
ದಿನ ಹೆಚ್ಚಿನ ಅಕ್ಕಿಯನ್ನು ಆಯ್ದು ತರುತ್ತಾನೆ. ಆಗ ಲಕ್ಕಮ್ಮ ಅದಕ್ಕೂ ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾಳೆ. 
“ಆಸೆಯೆಂಬುದು ಅರಸಿಂಗಲ್ಲದೆ, ಶಿವಭಕ್ತರಿಗುಂಟೆ ಅಯ್ಯಾ?” ಎಂದು 
ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಆಸೆ ಎಂಬುದು ರಾಜರ ಸೊತ್ತು: ರೋಷವೆಂಬುದು ಯಮದೂತರ 
ಸೊತ್ತು ಎಂದು ಗಂಡನಿಗೆ ವಿವರಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಆಸೆಯ ರಾಜರನ್ನು ಒಂದೆಡೆ 
ಬಿಸಿ ಆಸೆ ಇಲ್ಲದ ಶರಣರನ್ನು ಅವರೆದುರು ನಿಲ್ಲಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಶರಣಧರ್ಮದ 
ಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯನ್ನು ಸಾರುತ್ತಾಳೆ. ಆಸೆಬುರುಕರನ್ನು ದೇವರು ಮೆಚ್ಚುವುದಿಲ್ಲ ಎನ್ನುತ್ತಾಳೆ. 
“ಆಸೆ ಬೇಡ, ಬದುಕುವ ಧೈರ್ಯ ಬೇಕು, ಸಂಗ್ರಹಬುದ್ಧಿ ಬೇಡ, ಕಾಯಕ- 
ದಾಸೋಹ ಬೇಕು, ಹಿಂಜರಿಕೆ ಬೇಡ, ಚಿತ್ತಶುದ್ಧಿ ಬೇಕು” ಇವು ಕಡುಬಡವಿ 
ಲಕ್ಕಮ್ಮನ ಮಹೋನ್ನತ ಜೀವನಸಂದೇಶಗಳಾಗಿವೆ. 


ಧನಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಕಾಯಕಶಕ್ತಿ ಮುಖಾಮುಖಿಯಾಗಿರುವುದನ್ನು ಮೊದಲಿಗೆ 
ಗುರುತಿಸಿದ ಶ್ರೇಯಸ್ಸು ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮನಿಗೆ ಸಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಧನಶಕ್ತಿ ಮತ್ತು 
ಕಾಯಕಶಕ್ತಿಗಳು ಮುಖಾಮುಖಿಯಾಗಿ ಎರಡು ವರ್ಗಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುತ್ತವೆ. 
ಇವುಗಳನ್ನೇ ದುಡಿಸಿಕೊಳ್ಳುವವರ ವರ್ಗ ಮತ್ತು ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗ ಎಂದು 
ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಗುರುತಿಸಿದರು. ಈ ವರ್ಗಗಳ ಮಧ್ಯದ ಸಂಘರ್ಷ ಮಾನವ 
ಸಮಾಜ ಹುಟ್ಟಿದಂದಿನಿಂದಲೂ ಇದೆ ಎಂಬ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅವರು 
ಕಂಡುಹಿಡಿದರು. 


ರಾಜ ಮಹಾರಾಜರು, ಜಮೀನುದಾರರು, ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿಗಳು, 
ಧರ್ಮಾಧಿಕಾರಿಗಳು ಮತ್ತು ಇವರ ಶೋಷಣಾ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸುವ 
ಬುದ್ಧಿಜೀವಿಗಳು ಸಂಪತ್ತಿನ ಗುಲಾಮರಾಗಿದ್ದುಕೊಂಡು ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ನೆಮ್ಮದಿಯ ಬದುಕಿಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾದ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ಯಥಾಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿಡಲು ಶ್ರಮಿಸುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಾದ ಶಿವಭಕ್ತರು 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೨೫ 


ಧನದಾಹಿಗಳ ಸಂಪತ್ತಿನ ಗುಲಾಮಗಿರಿಗೆ ಹೇಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಇದ್ದುದೆಲ್ಲವೂ 
ಶರಣಸಂಕುಲದ ಸೊತ್ತೆಂದು ಭಾವಿಸುವ ಸಮರ್ಪಣಾಭಾವದ ಭಕ್ತರು 
ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ಸಂಪತ್ತಿನ ಬಗ್ಗೆ ಉದಾಸೀನರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ದುಡಿದು 
ಬದುಕಬೇಕೆಂಬುದೇ ಶರಣರ ಛಲವಾಗಿದೆ. ಸಂಪತ್ತು ಏನಿದ್ದರೂ ಇಡೀ 
ಸಮಾಜದ ಬಳಕೆಗೆ ಬರುವಂಥ ಶಿವನಿಧಿಯಾಗಿರಬೇಕು ಎ೦ಬುದು ಅವರ 
ಆಶಯವಾಗಿದೆ. ಬಂಡವಾಳಶಾಹಿ ಸಮಾಜ ಎಮ್ಮೆಚರ್ಮದ ಸಮಾಜವಾಗಿದೆ. 
ಆದರೆ ಶರಣ ಸಮಾಜ ಮಾನವೀಯ ಸ್ಪಂದನದ ಸಮಾಜವಾಗಿದೆ. ಬಂಡವಾಳವು 
ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಕಡೆಗಣಿಸುತ್ತ, ತಾನೇ ದೇವರ ಅವತಾರವಾಗಿ ಇಡೀ 
ಭೂಮಂಡಲವನ್ನು ತನ್ನ ಅಧೀನದಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳ ಬಯಸುತ್ತದೆ. ಬಡವರನ್ನು 
ಮೂಕರನ್ನಾಗಿಸುವ ಅದು ಸಂಗ್ರಹಬುದ್ಧಿಯವರಿಂದಾಗಿ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿದೆ. ನರನ 
ಸಂಗ್ರಹಬುದ್ಧಿಯೇ ಆಸೆಯ ಮೂಲ. ಮಾನವನ ಈ ಐಹಿಕ ಆಸೆಯೇ 
ಎಲ್ಲರೀತಿಯ ಶೋಷಣೆಗೆ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಈ ಆಸೆಯ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ 
ಕ್ರೌರ್ಯ, ಹಿಂಸೆ, ಕೊಲೆ, ಸುಲಿಗೆ ಮತ್ತು ಯುದ್ಧಗಳು ಸಂಭವಿಸುತ್ತವೆ. ಈ 
ಆಸೆಬುರುಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಇರುವವರೆಗೆ ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೆ ದುಃಖದಿಂದ ಮುಕ್ತಿ ಇಲ್ಲ. 
ಎಲ್ಲರೀತಿಯ ಶೋಷಣೆಯಿ೦ದ ಮಾನವರನ್ನು ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿಯೇ 
ಶರಣರು ಸಂಗ್ರಹ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿದರು. ಅದಕ್ಕೆ ತದ್ವಿರುದ್ಧವಾದ 
ಕಾಯಕ-ಪ್ರಸಾದ-ದಾಸೋಹ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ನಡೆನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ಜಗತ್ತಿಗೆ ಕೊಟ್ಟರು. ಉತ್ಪಾದಿಸಿದ್ದನ್ನು ಎಚ್ಚರಿಕೆಯಿ೦ದ ಬಳಸಬೇಕು. ಉಳಿಸಿದ್ದನ್ನು 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಂಪತ್ತೆಂದು ಪರಿಗಣಿಸಿ ಶರಣ ಸಂಕುಲದ ಶಿವನಿದಿಗೆ 
ದಾಸೋಹಂಭಾವದಿಂದ ಅರ್ಪಿಸಬೇಕು. ಆ ಮೂಲಕ ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣ ಮಾಡಲು 
ಕಲಿಸುವ ಸಿದ್ಧಾಂತವೇ ನಡೆನುಡಿ ಸಿದ್ಧಾಂತ. ಈ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ಮೈಗೂಡಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದ ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮ ಸ್ವಂತಕ್ಕಾಗಿ ಸ೦ಗ್ರಹಿಸುವುದನ್ನು 
ನಿರಾಕರಿಸುತ್ತಾಳೆ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೨೬ 


ದುಡಿಯುವ ಶಕ್ತಿಯ ಮೇಲೆ ನಂಬಿಕೆ ಇಟ್ಟವರು ಮಾತ್ರ ಇಂಥ ಧೈರ್ಯ 
ತಾಳಲು ಸಾಧ್ಯ. ಬೇರೆಯವರ ಸುಲಿಗೆ ಮಾಡದೆ ಬದುಕಲು ಸಾಧ್ಯ. ಅಪ್ಪೇ 
ಅಲ್ಲದೆ ಸೇವಾಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಬೇರೆಯವರನ್ನು ಸಲುಹುವ ಶಕ್ತಿ ತಮಗಿದೆ 
ಎ೦ಬ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ಹೊಂದಲು ಸಾಧ್ಯ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಬಂಡವಾಳದ 
ಗುಲಾಮರಾಗಬಾರದು. ಆದರೆ ಬ೦ಡವಾಳವು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಗುಲಾಮ 
ಆಗಲೇ ಬೇಕು ಎಂಬುದು ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮನ ಆಶಯವಾಗಿದೆ. “ಚಿತ್ತಶುದ್ಧ ದಲ್ಲಿ 
ಕಾಯಕವ ಮಾಡುವಲ್ಲಿ ಸದ್ಭಕ್ತಂಗೆ ಎತ್ತ ನೋಡಿದತ್ತ ಲಕ್ಷ್ಮಿ ತಾನಾಗಿಪ್ಪಳು” 
ಎ೦ದು ಲಕ್ಕಮ್ಮ ಇನ್ನೊಂದು ವಚನದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾಳೆ. ಯಾವ ಧನವನ್ನು 
ವೈದಿಕರು “ಧನಲಕ್ಷ್ಮಿ ಎಂದು ಕರೆದರೋ ಆ ಧನಲಕ್ಷ್ಮಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ 
ಉತ್ಪನ್ನವಾಗಿದ್ದಾಳೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಲಕ್ಕಮ್ಮ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾಳೆ. 


ದೇವರು ಸಂಪತ್ತಿನ ವ್ಯಕಿಗತ ಸಂಗ್ರಹವನ್ನು ಒಪ್ಪುವುದಿಲ್ಲ. ದೇವರು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ವಸ್ತು ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗಾಗಿ ಇದೆ. ಅದು ಕೆಲವರ ಅಥವಾ 
ಒ೦ದು ವರ್ಗದ ಸೊತ್ತಲ್ಲ. ನಾವು ಕಾಣುವುದೆಲ್ಲ ದೇವರು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಸ೦ಪತ್ತು. 
ದೇವರ ಸಂಪತ್ತೆಲ್ಲ ಪ್ರತಿಯೊ೦ದು ಜೀವಿಯ ಸಂಪತ್ತು ಆದಾಗ ಮಾತ್ರ ಲೋಕದಲ್ಲಿ 
ಧನಾಢ್ಯರು ನಿರ್ಮಿಸಿದ ದುಃಖವು ನಿವಾರಣೆಯಾಗಿ, ಅಸಹಾಯಕರಾಗಿರುವ 
ಬಡವರು ಕೂಡ ನೆಮ್ಮದಿಯಿಂದ ಬದುಕಲು ಸಾಧ್ಯ. ಇಂಥ ಸುಂದರ ದಿನಗಳ 
ಕನಸನ್ನು ಹೊತ್ತೇ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಬಸವಾದಿ ಪ್ರಮಥರ ಮಾರ್ಗದರ್ಶನದಲ್ಲಿ 
ಹೊಸ ಸಮಾಜವೊಂದನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಿ ತೋರಿಸಿದರು. ಆದರೆ ಶೋಷಕರು 
ಅದನ್ನು ಹಾಳುಗೆಡವಿದರು. 

“ಲಂಚವಂಚನಕ್ಕೆ ಕೈಯಾನದ ಭಾಷೆ. 

ಬಟ್ಟೆಯಲ್ಲಿ ಹೊನ್ನು ವಸ್ತ್ರ ಬಿದ್ದಿದ್ದರೆ 

ನಾನು ಕೈ ಮುಟ್ಟಿ ಎತ್ತಿದೆನಾದರೆ 

ನಿಮ್ಮಾಣೆ ನಿಮ್ಮ ಪ್ರಮಥರಾಣೆ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೨೭ 


ಅದೇನು ಕಾರಣವೆಂದರೆ, ನೀವಿಕ್ಕಿದ ಭಿಕ್ಷ ದಲ್ಲಿಪ್ಪೆನಾಗಿ. 
ಇಂತಲ್ಲದೆ ನಾನು ಅಳಿಮನವ ಮಾಡಿ 

ಪರದ್ರವ್ಯಕ್ಕೆ ಆಸೆ ಮಾಡಿದೆನಾದರೆ, 

ನೀನಾಗಲೆ ಎನ್ನ ನರಕದಲ್ಲಿ ಅದ್ದಿ 

ನೀನೆದ್ದು ಹೋಗಾ ಶ೦ಭುಜಕ್ಕೇಶ್ವರಾ.” 


- ಸತ್ಯಕ್ಕ 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶರಣಸಂಕುಲ ಜಾತಿ ಸಂಕರದಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದುದು. 
ಶಿವನೇ ನೀನು ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮತ್ತು ಡೋಹಾರ ಕಕ್ಕಯ್ಯನ ಗೋತ್ರದವನು 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. "ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಕುಲಗಳಿರಲಿಲ್ಲ, 
ಜಾತಿಗಳಿರಲಿಲ್ಲ, ಮೇಲುಕೀಳುಗಳಿರಲಿಲ್ಲ, ಬಡವ ಶ್ರೀಮಂತರಿರಲಿಲ್ಲ, ಹೆಣ್ಣು 
ಗಂಡೆಂಬ ಭೇದಭಾವ ಇರಲಿಲ್ಲ. 


ಇಲ್ಲಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಶ್ರೀಮಂತರಾಗಿರದೆ ಇಡೀ ಸಮಾಜ ಶ್ರೀಮಂತವಾಗಿತ್ತು. 
ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ಶ್ರೀಮಂತರಾಗುತ್ತ ಹೋದಂತೆಲ್ಲ ಸಮಾಜ ಬಡವಾಗುತ್ತ ಹೋಗುತ್ತದೆ 
ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಮಹಾನುಭಾವಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಶರಣಸಂಕುಲಕ್ಕೆ ಅರುಹಿದ್ದರು. 
ಹೀಗಾಗಿ ಶರಣಸಂಕುಲದ ಶರಣ ಶರಣೆಯರೆಲ್ಲ ಸರ್ವಸಮತ್ವದ ಬದುಕನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸಿದರು. ತಮ್ಮ ಸಂಕುಲವನ್ನು ಅಂದರೆ ಹೊಸ ಸಮಾಜವನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಹೊಸ ಮಾನವರಾಗಿ ರೂಪುಗೊಂಡರು. ತಮ್ಮೊಳಗೆ 
ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರನ್ನೊಳಗೊಂಡ ಇಡೀ ಸಮಾಜವನ್ನು ತುಂಬಿಕೊಂಡರು. ಆ 
ಮೂಲಕ ಇಡೀ ಇಸ ತಾವಾದರು. ಆಗ ಅವರಿಗೆ ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ಸಂಪತ್ತಿನ 
ಶೇಖರಣೆ ಅಸಹ್ಯವೆನಿಸಿತು. ಶಿವನಿಧಿಗೇ ತಮ್ಮಲ್ಲಿರುವ ""ಹೆಚ್ಚಿನದನ್ನೆಲ್ಲ 


ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಧಿ: “ನಿಮ್ಮ ಸೊಮಿಂಗೆ ಸಲಿಸುವೆನು' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳುವ ಮೂಲಕ ಇಂಥ ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಧಿಯನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. ಶರಣ 


ಚನವೇ ದೇವರು / ೨ 


ಸಂಕುಲದ ಯಾರಿಗಾದರೂ ಕಷ್ಟನಷ್ಟಗಳು ಎದುರಾದಾಗ ಅವರು ಈ ನಿಧಿಯಿಂದ 
ಪಡೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. ಇಂಥ ಸಾಮಾಜಿಕ ಭದ್ರತೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದ ಶರಣರು, 
ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆ ಮತ್ತು ದುಡಿಯದೇ ಬರುವ ವಸ್ತುಗಳು ಅಸಹ್ಯವೆನಿಸುವಷ್ಟು 
ಬೌದ್ಧಿಕವಾಗಿ ಮತ್ತು ಭಾವನಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಬೆಳೆದಿದ್ದರು. ಕಸಗುಡಿಸುವ ಕಾಯಕದ 
ಸತ್ಯಕ್ಕ ಅಂಥವರಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬಳು. ದಲಿತ ವರ್ಗದಿಂದ ಬಂದ ಸತ್ಯಕ್ಕ ವರ್ಗಭೇದ, 
ಜಾತಿಭೇದ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದಗಳಿಲ್ಲದೆ ಭಾವೈಕ್ಯದಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಹೊಸ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನೇ ಪಡೆದಳು. ಹಂಗಿಲ್ಲದ ಬದುಕಿನ 
ಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯನ್ನು ಅರಿತಳು. ವಸ್ತುಮೋಹಕ್ಕೆ ಹೇಸಿದಳು. ದೇವರ ತಪ್ಪನ್ನೂ 
ಎತ್ತಿತೋರಿಸುವಷ್ಟು ಘನವಾದ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಹೊಂದಿದಳು. 


ಶರಣೆ ಸತ್ಯಕ್ಕ ಆತ್ಮಗೌರವದ ಪ್ರಶೀಕವಾಗಿದ್ದಾಳೆ. ಬಹುಪತ್ನಿತ್ತದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ 
ಶಿವನನ್ನು ಕೂಡ ಪ್ರಶ್ನಿಸುವಂಥ ವಚನಗಳನ್ನು ಬರೆದ ಕೀರ್ತಿ ಆಕೆಗೆ ಸಲ್ಲುತ್ತದೆ. 
ಶರಣಸಂಕುಲದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಸ್ವತಂತ್ರರು ಎಂಬುದನ್ನು ಸತ್ಯಕ್ಕ 
ಎತ್ತಿತೋರಿಸಿದ್ದಾಳೆ. ಕಾಯಕದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಅರಿತವರ ಸ್ವಾವಲಂಬಿ ಬದುಕು 
ಆನ೦ದಮಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಅವರು ನಾಳೆಗಾಗಿ ಚಿಂತಿಸುವವರಲ್ಲ. ಪರಿಶುದ್ಧ 
ಬದುಕಿಗಾಗಿ ಚಿಂತನೆ ಮಾಡುವವರು. ಅಸತ್ಯದಿಂದ ದೂರವಿರುವವರು. ಸರಳ 
ಸಹಜ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ನೆಮ್ಮದಿ ಕಾಣುವವರು. 


ಭ್ರಷ್ಟಾಚಾರದ ಬದುಕು ಎಲ್ಲ ಕಾಲದಲ್ಲಿಯೂ ಇದೆ. ದೇವರ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ, 
ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ, ಸಂತರ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ, ಸಮಾಜದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಮತ್ತು 
ಅಧಿಕಾರದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ಭ್ರಷ್ಟಾಚಾರ ತನ್ನ ಕರಾಳ ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ತೋರಿಸುತ್ತಲೇ 
ಇರುತ್ತದೆ. ಜನರು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಸಹಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತ ಜೀವನ ಸಾಗಿಸುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ. 
ಇದೆಲ್ಲ ಬದುಕಿನ ಭಾಗವೆಂದು ಸಹಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಸಮಯ ಬಂದಾಗ ಅನೇಕರು 
ಅದೇ ದಾರಿಯಲ್ಲಿ ಮುನ್ನಡೆಯುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಸತ್ಯಕ್ಕ “ನಾನು ಅನ್ಯಾಯದ 
ಧನದಿಂದ ದೂರವಿದ್ದೇನೆ' ಎಂದು ಎದೆತಟ್ಟಿ ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ, 
ಕಸಗುಡಿಸುವ ಕಾಯಕದ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಬೆಲೆಯುಳ್ಳ ವಸ್ತುಗಳಾದ ಬಂಗಾರದ 


ಆಭರಣ, ರೇಷ್ಮೆವಸ್ತ್ರ ಮುಂತಾದವು ಬೀದಿಯಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದಿದ್ದರೂ ಕಾಲಕಸದಂತೆ 
ನೋಡುತ್ತ. ಅವುಗಳನ್ನು ಮುಟ್ಟುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. ಇವೆಲ್ಲವನ್ನೂ 
ಪ್ರತಿಜ್ಞಾ ವಿಧಾನದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸುತ್ತಾಳೆ. ತನಗೊಂದು ಪರಂಪರೆ ಇದೆ. ಅದುವೇ 
ಪ್ರಮಥರ ಪರಂಪರೆ. ಅಂಥ ಶರಣರ ಆಣೆ ಮಾಡುತ್ತ ದೃಢನಿಶ್ಚಯದಿಂದ 
ನುಡಿಯುತ್ತಾಳೆ. ತನ್ನ ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕವೇ ಬದುಕುವುದಾಗಿ ವಚನ 
ನೀಡುತ್ತಾಳೆ. 


ತನಗೆ ಈ ಶಕ್ತಿ ಹೇಗೆ ಬ೦ದಿತೆ೦ಬುದನ್ನು ಕೂಡ ಸತ್ಯಕ್ಕ ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ 
ತಿಳಿಸಿದ್ದಾಳೆ. ಪರಮಾತ್ಮನಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ಅಚಲ ನಂಬಿಕೆ ಇದ್ದವರಿಗೆ 
ನಾಳಿನ ಭಯ ಇರುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾಳೆ. ಹೀಗೆ ನಂಬಿಕೆ ಇಲ್ಲದವರು 
ದುರ್ಬಲ ಮನದವರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಭವಿಷ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ ಹೆದರುತ್ತಾರೆ. ಹೇಗಾದರೂ 
ಮಾಡಿ ಸಂಗ್ರಹಿಸಿಡಬೇಕು ಎಂಬ ಭಾವ ತಾಳುತ್ತಾರೆ. “ನಾನು ಈ ರೀತಿ 
ಆಸೆಬುರುಕಿಯಾದರೆ ನನ್ನನ್ನು ನರಕಕ್ಕೆ ಅಟ್ಟಿ ನನ್ನಿಂದ ದೂರ ಹೋಗು' 
ಎಂದು ದೇವರಿಗೆ ನಿರ್ಭಿಡೆಯಿಂದ ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. ಹಾಗೆ ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ 
ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಜಾಗೃತಗೊಳಿಸುತ್ತಾಳೆ. 


ಆತ್ಮಗೌರವದ ಪ್ರತೀಕ: ಏನನ್ನೂ ಬಯಸದೆ ತನ್ನ ಕಾಯಕದ ಮೇಲಿನ 
ನಂಬಿಕೆಯಿ೦ದ ಬದುಕುವ ಶರಣರು ಆತ್ಮಗೌರವದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


“ಆವ ಕಾಯಕವಾದಡೂ ಸ್ವಕಾಯಕವ ಮಾಡಿ 

ಗುರು ಲಿಂಗ ಜಂಗಮದ ಮುಂದಿಟ್ಟು, 

ಒಕ್ಕುದ ಹಾರೈಸಿ, ಮಿಕ್ಕುದ ಕೈಕೊಂಡು 

ವ್ಯಾಧಿ ಬಂದಡೆ ನರಳು, ಬೇನೆ ಬಂದಡೆ ಒರಲು, 
ಜೀವ ಹೋದಡೆ ಸಾಯಿ, ಇದಕ್ಕಾ ದೇವರ ಹಂಗೇಕೆ, 
ಭಾಪು ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಾ.” 


- ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೩೦ 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸಮಕಾಲೀನ ಶರಣ ಸೋಮಣ್ಣ ಈಗಿನ ಬೀದರ ಜಿಲ್ಲೆಯ 
ಭಾಲ್ಕಿ ತಾಲ್ಲೂಕಿನ ಲದ್ದೆ (ಲಾಧಾ) ಗ್ರಾಮದವನು. ಲದ್ದೆ ಎಂದರೆ ಹುಲ್ಲಿನ 
ಹೊರೆ ಎಂಬ ಅರ್ಥವೂ ಇದೆ. ಲದ್ದೆ ಗ್ರಾಮದಿಂದ ಹುಲ್ಲಿನ ಹೊರೆಯನ್ನು 
ಹೊತ್ತು ಸಮೀಪದ ಬಸವಕಲ್ಯಾಣ ತಾಲ್ಲೂಕಿನ ಹುಲಸೂರಿನಲ್ಲಿ ಮಾರುವ 
ಕಾಯಕವನ್ನು ಕೈಕೂಂಡಿದ್ದ ಶರಣ ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ 
ಅನುಕರಣೀಯವಾಗಿದೆ. ಸೋಮಣ್ಣನ ಒಂದೇ ಒಂದು ವಚನ ಸಿಕ್ಕಿದೆ. ಇದು 
ಆತನ ಉತ್ಸಾಹದ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವಕ್ಕೆ ಹಿಡಿದ ಕನ್ನಡಿಯಂತಿದೆ. 


ಯಾವುದೇ ಕಾಯಕವಾದರೂ ತಲ್ಲೀನವಾಗಿ ಮಾಡು. ಕಾಯಕದಿಂದ 
ಬಂದದ್ದನ್ನು ದಾಸೋಹಂ ಭಾವದಿಂದ ಗುರು, ಲಿಂಗ ಮತ್ತು ಜಂಗಮ 
(ಶರಣಸಂಕುಲ)ಕ್ಕೆ ಅರ್ಪಿಸು. ಅರ್ಪಿಸಿದ ನ೦ತರ ಉಳಿದದ್ದನ್ನು ಪ್ರಸಾದವಾಗಿ 
ಸ್ವೀಕರಿಸು. ರೋಗ ಬಂದರೆ ನರಳು, ನೋವಾದರೆ ಅರಚು, ಸಾವು ಬಂದರೆ 
ಸಾಯಿ. ಇದಕ್ಕೆ ಆ ದೇವರ ಹಂಗೇಕೆ? ಎಂದು ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾನೆ. 


ಆತ್ಮಗೌರವ, ಕಾಯಕನಿಷ್ಠೆ, ಶರಣಸ೦ಕುಲಕ್ಕೆ ನಿಷ್ಠೆ, ದೇವರ ಹಂಗಿನಲ್ಲಿ 
ಕೂಡ ಇರಬಾರದೆಂಬ ಛಲ ಮತ್ತು ಜನನದಂತೆ ಮರಣ ಕೂಡ ಜೈವಿಕ 
ಪ್ರಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಆ ಬಗ್ಗೆ ತಲೆಕೆಡಿಸಿಕೊಳ್ಳಬಾರದು ಎಂಬ ಮಹತ್ವದ 
ನಿಲವುಗಳನ್ನು ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ತಾಳಿದ್ದಾನೆ. 


ಜನ ಮನಸ್ಸಿಲ್ಲದ ಮನಸ್ಸಿನ೦ದ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿದರೆ ಕಾಯಕದ ಆನಂದವನ್ನು 
ಪಡೆಯಲಾರರು. ಮಾನವರ ದೊಡ್ಡ ದುರಂತವೆಂದರೆ ತಮ್ಮ ಕಾಯಕವನ್ನು 
ತಾವು ಆನಂದಿಸದೆ ಇರುವುದು. ನಮ್ಮ ಕಾಯಕವನ್ನು ನಾವು ಸ್ವ ಕಾಯಕ 
ಮಾಡಿಕೊಂಡು, ಏಕಾಗ್ರತೆಯಿ೦ದ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲರಾಗದಿದ್ದರೆ ಸಮಾಜ ಅವನತಿಯತ್ತ 
ಸಾಗುವುದು. ಜನಜೀವನ ದುಸ್ತರವಾಗುವುದು. ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ಮೇಲು ಕೀಳು 
ಎಂಬುದಿಲ್ಲ. ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿತವರು ಜೀವನೋತ್ಸಾಹದಿ೦ದ ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ 
ನಿರತರಾಗುವರು. ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ಮೇಲು ಕೀಳು ಎಂದು ಭೇದ ಮಾಡುವವರು 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೩೧ 


ತಮ್ಮ ಕಾಯಕ ಕೀಳೆಂದು ಭಾವಿಸುವರು. ಇಂಥ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಅವರು 
ಅನಾಥಪ್ರಜ್ಞೆಯಿ೦ದ ಬಳಲುತ್ತಾರೆ. 


ಇಂಥ ಅನಾಥಪ್ರಜ್ಞಾಪೀಡಿತರು ಎಲ್ಲ ಕ್ಷೇತ್ರಗಳಲ್ಲೂ ಇದ್ದಾರೆ. ಇಂಥವರು 
ತಮ್ಮ ಕೆಲಸ ಕಾರ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಉತ್ಸಾಹ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುವುದರಿ೦ದ ದೇಶದ ಪ್ರಗತಿ 
ಕುಂಠಿತಗೊಳ್ಳುವುದು. ಕಸಗುಡಿಸುವವರು ಸರಿಯಾಗಿ ಕಸಗುಡಿಸದಿದ್ದರೆ 
ರೋಗರುಜಿನುಗಳು ಹರಡುವವು. ವಿಮಾನ ಚಾಲಕ ಏಕಾಗ್ರತೆ ವಹಿಸದಿದ್ದರೆ 
ಅಪಘಾತ ಸಂಭವಿಸುವುದು. ಹೆದ್ದಾರಿ ನಿರ್ಮಾಣದಲ್ಲಿ ಉದಾಸೀನ ಮಾಡಿದರೆ 
ರಸ್ತೆ ಅಪಘಾತಗಳು ಸ೦ಭವಿಸುವವು. ಕಟ್ಟಡ ನಿರ್ಮಾಣದಲ್ಲಿ ಕಾಳಜಿ ವಹಿಸದಿದ್ದರೆ 
ಅನಾಹುತಗಳು ಸಂಭವಿಸುವವು. ಅಧಿಕಾರಿಗಳು ತಮ್ಮ ಸ್ಥಾನಮಾನದ ಬಗ್ಗೆ 
ಬೇಸರಪಟ್ಟುಕೊ೦ಡರೆ ಅವರ ಹುದ್ದೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ ಕೆಲಸಕಾರ್ಯಗಳು 
ನೆನೆಗುದಿಗೆ ಬೀಳುವವು. ಮಂತ್ರಿಗಳು ತಮ್ಮ ಖಾತೆಗೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದ 
ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು ನಿಭಾಯಿಸದೆ ಇದ್ದಾಗ, ಅಭಿವೃದ್ಧಿ ಕಾರ್ಯಗಳು 
ಸ್ಥಗಿತಗೊಳ್ಳುವವು. 


ಅನೇಕ ಮಂತ್ರಿಗಳು ತಮಗೆ ಸರಿಯಾದ ಖಾತೆ ಸಿಕ್ಕಿಲ್ಲ ಎಂದು ಕೊರಗುತ್ತಾರೆ. 
ಅನೇಕ ಅಧಿಕಾರಿಗಳು ತಮಗೆ ಸರಿಯಾದ ಹುದ್ದೆ ಸಿಕ್ಕಿಲ್ಲ ಎ೦ದು ಬಳಲುತ್ತಾರೆ. 
ಆದರೆ ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ ಹುಲ್ಲು ಮಾರುವುದರಲ್ಲೇ ತೃಪ್ತಿಪಟ್ಟು ನಮ್ಮೆಲ್ಲರಿಗೆ 
ಗುರು ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತಾನೆ. ದುಡಿಯುವುದು ಸ್ವಾಭಿಮಾನದ ಪ್ರತೀಕ. 


ಬೇಡುವುದು ಅಪಮಾನದ ಪ್ರತೀಕ ಎಂದು ಆತ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾನೆ. 


ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ ಈ ಪುಟ್ಟ ವಚನದಲ್ಲಿ ಆರು ಮುಖ್ಯ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು 
ಹೇಳಿದ್ದಾನೆ. ೧) ಪಾಲಿಗೆ ಬಂದ ಕಾಯಕವನ್ನು ಮನಸಾರೆ ಮಾಡಬೇಕು. 
೨) ಕೇವಲ ಸ್ವಂತದ ಸಮಸ್ಯೆಗಳ ಪರಿಹಾರಕ್ಕೆ ಮಾತ್ರ ಕಾಯಕ ಮಾಡದೆ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ಮಾಡಬೇಕು. ೩) ಗುರು ಎಂದರೆ 
ಜ್ಞಾನ, ಲಿಂಗ ಎಂದರೆ ನೀತಿಧರ್ಮ, ಜಂಗಮ ಎಂದರೆ ಸಮಾಜ. ಹೀಗೆ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೩೨ 


ಜ್ಞಾನಕಾರ್ಯ, ನೀತಿಧರ್ಮಕಾರ್ಯ ಮತ್ತು ಸಮಾಜಕಾರ್ಯಗಳಿಗಾಗಿ, ದುಡಿದು 
ಕೂಡಿಸಿದ್ದನ್ನು ವಿನಿಯೋಗಿಸಬೇಕು. ಉಳಿದದ್ದನ್ನು ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ಭಾವಿಸುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಹಿತಮಿತವಾಗಿ ಬಳಸಬೇಕು. ೪) ಈ ಲೋಕದೊಳಗೆ ಜನಿಸಿದ 
ಬಳಿಕ ರೋಗರುಜಿನುಗಳು, ಬೇನೆಬೇಸರಿಕೆಗಳು ಬ೦ದೇ ಬರುತ್ತವೆ. ಕೊನೆಗೆ 
ಸಾವು ಕೂಡ ನಿಶ್ಚಿತವಾದುದಾಗಿದೆ. ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿನ ನೋವು ನರಳಾಟಗಳು 
ಅನಿವಾರ್ಯ. ಆದ್ದರಿ೦ದ ಇವನ್ನೆಲ್ಲ ಸಮಾಧಾನ ಚಿತ್ತದಿ೦ದ ಎದುರಿಸಬೇಕು. 
೫) ದುಡಿದು ಬದುಕುವ ಛಲ ಉಳ್ಳವರಿಗೆ ಮತ್ತು ಬದುಕಿನ ವಿವಿಧ ಮಜಲುಗಳ 
ಅರಿವುಳ್ಳವರಿಗೆ ದೇವರ ಹಂಗೂ ಇರಬಾರದು. ಏಕೆಂದರೆ ದೇವರು ನಮ್ಮ 
ತಾಪತ್ರಯ ಕಳೆಯುವ ಮಂತ್ರದಂಡವಲ್ಲ. ಆತ ಏನಿದ್ದರೂ ಬದುಕನ್ನು 
ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ಬೇಕಾದ ಆತ್ಮಸಾಕ್ಷಿ. ೬) ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅರಿತುಕೊಂಡು 
ಬದುಕಿದಷ್ಟು ದಿನ ಸಂತೋಷ ಮತ್ತು ಸ ಎ 8 ಬದುಕುವುದು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬಹದೊಡ್ಡ ಸಾಧನೆ ಎಂದರೆ ಇಂಥ ಸಹಸ್ರ ಸಹಸ್ರ 
ಬಡವರಿಗೆ ಆತ್ಮಗೌರವದಿಂದ ಮುನ್ನುಗ್ಗುವಂಥ ಜೀವನದರ್ಶನ ಮಾಡಿಸಿದ್ದು. 
ಜೀವನೋತ್ಸಾಹದಿ೦ಂದ ತುಂಬಿದಂಥ ಬಡ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ 
"ಶ್ರೀಮಂತ ಸಮಾಜ' ರಚನೆ ಮಾಡಿದ್ದು. “ಎಲ್ಲ ಜಾತಿಗಳು ಸುಳ್ಳು; ಬಡವರೆಲ್ಲ 
ಒಂದು' ಎಂಬ ಸತ್ಯದ ನೆಲೆಯ ಮೇಲೆ. ಸಮೂಹ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಶರಣಸಂಕುಲ 
ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದು. ಆ ಸ್ಯ ವಿಶ್ವದ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಬಡವರಿಗೆ ಸ ಸ್ಥಾನವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಿದ್ದು. 
ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೆ ಒಳಿತಾಗುವ ವಿಚಾರಗಳು ಜನಮಾನಸವನ್ನು ಹೊಕ್ಕಾಗ, ಸಮೂಹ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗುತ್ತ ಮಾನವೀಯತೆಯ ಮಹಾದರ್ಶನಕ್ಕೆ 
ಕಾರಣವಾಗುತ್ತವೆ ಎಂಬುದನ್ನು ಸಾಧಿಸಿತೋರಿಸಿದ್ದು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಈ ಸಾಧನೆಗಳ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿ ಲದ್ದೆಯ ಸೋಮಣ್ಣ ನಮ್ಮ 
ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಅಚ್ಚಳಿಯದೆ ಉಳಿಯುತ್ತಾನೆ. ಉತ್ಸಾಹದ ಚಿಲುಮೆಯಾಗಿ ನಾವೂ 
ಮುನ್ನುಗ್ಗುವಂತೆ ಮಾಡುತ್ತಾನೆ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೩೩ 


ಆಹಾರವಿಲ್ಲದೆ ದೇವರಿಲ್ಲ: ಹಸಿವು ಮುಕ್ತ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕಾಗಿ 
ಕ್ರಿಯಾಶೀಲರಾಗದೆ ಬರಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯೆ ಮುಖ್ಯ ಎಂದು ಭಾವಿಸಿದವರಿಗೆ 
ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯನವರು ಕಳಕಳಿಯಿಂದ ತಿಳಿಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


“ದೇಹಾರವ ಮಾಡುವಣ್ಣಗಳಿರಾ, ಒಂದು ತುತ್ತು ಆಹಾರವನಿಕ್ಕಿರೆ. 
ದೇಹಾರಕ್ಕೆ ಆಹಾರವೆ ನಿಚ್ಚಣಿಗೆ. 

ದೇಹಾರವ ಮಾಡುತ್ತ ಆಹಾರವನಿಕ್ಕದಿರ್ದಡೆ, 

ಆ ಹರನಿಲ್ಲೆಂದನಂಬಿಗ ಚೌಡಯ್ಯ.” 


- ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯ 


ನಿಜಶರಣ ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯನವರು ನಿಷ್ಠುರ ವಚನಕಾರರು. ಇದ್ದದ್ದನ್ನು 
ಇದ್ದಹಾಗೆ ಹೇಳುವ ನಿರಂಕುಶಮತಿಗಳು. ಕೆಳವರ್ಗದ ಜನರ ಕಷ್ಟನಷ್ಟಗಳನ್ನು 
ಅನುಭವಿಸಿದ ಅನುಭಾವಿಗಳು. ಇಹ ಪರಗಳ ಮಧ್ಯೆ ವೈಚಾರಿಕತೆ ತುಂಬಿದವರು. 
ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯಲ್ಲಿ ಪರಮನಿಷ್ಠರು. ಆಚಾರ ಹೇಳುತ್ತ ದ್ವಂದ್ವ ಬದುಕನ್ನು 
ಸಾಗಿಸುವವರ ಎರುದ್ಧ ಧ್ವನಿ ಎತ್ತಿದವರು. "ಭವಸಾಗರವನ್ನು ದಾಟಿಸುವ 
ಅಂಬಿಗ? ಎಂಬ ಹೆಗ್ಗಳಿಕೆಯುಳ್ಳವರು. 


ಮೇಲಿನ ವಚನ ಅವರ ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ದಯೆ ಇಲ್ಲದೆ 
ಬದುಕುವವರಿಗೆ ದೇವರ ಸಂಬಂಧವಿರಲಾರದು ಎಂದು ಅಂಬಿಗರ 
ಚೌಡಯ್ಯನವರು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಬಡಜನರ ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿ 
ಇಲ್ಲದವರ ದೇವಪೂಜೆ ಡಂಭಾಚಾರದಿಂದ ಕೂಡಿರುತ್ತದೆ. ಅಂತಃಕರಣದಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಪೂಜೆಯೇ ನಿಜವಾದ ಪೂಜೆ. ಕಷ್ಟದಲ್ಲಿದ್ದವರಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡುವುದೇ 
ನಿಜವಾದ ಪೂಜೆ. ಅಂತೆಯೆ ಬಡವರಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡಿರಿ ಎಂದು ದೇಹಾರ 
ಮಾಡುವವರಿಗೆ ಚೌಡಯ್ಯನವರು ಕಳಕಳಿಯಿಂದ ಕೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಮನವೊಲಿಸುವ ರೀತಿ ಹೃದಯಸ್ಪರ್ಶಿಯಾಗಿದೆ. "ದೇಹಾರ 
ಮಾಡುವ ಅಣ್ಣಗಳಿರಾ ಒಂದು ತುತ್ತು ಆಹಾರವನಿಕ್ಕಿರೆ' ಎನ್ನುವಲ್ಲಿ ಭಕ್ತರ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೩೪ 


ಮೇಲಿರುವ ನೈತಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು ಸೂಚಿಸಲಾಗಿದೆ. “ಅಣ್ಣಗಳಿರಾ” ಮತ್ತು 
"ಒ೦ದುತುತ್ತು' ಪದಗಳು ಇಲ್ಲಿ ಬಡವರ ಮೇಲಿರುವ ಕಾಳಜಿಯ 
ದ್ಯೋತಕವಾಗಿವೆ. ಹಸಿದವರಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡುವುದರ ಮೂಲಕವೇ ಪೂಜೆಯ 
ತೃಪ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯಲು ಸಾಧ್ಯ. ಪರೋಪಕಾರಕ್ಕಾಗಿ ಹಂಬಲಿಸದೆ ಕೇವಲ 
ಪೂಜೆ ಮಾಡುವವರಿಗೆ ದೇವರೇ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತ ಅಂಬಿಗರ 
ಚೌಡಯ್ಯನವರು ಬಡವರ ಪಕ್ಷಪಾತಿಯಾಗುತ್ತಾರೆ. ವಜ್ರದಷ್ಟು ಕಠಿಣ ನಿಲವಿನ 
ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯನವರ ಮನಸ್ಸು ಹೂವಿನಷ್ಟು ಮೃದುವಾಗಿತ್ತು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ 
ಈ ವಚನ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. 


ದೀನದಲಿತರ ಬಗ್ಗೆ ಕರಗದ ಮನಸ್ಸುಗಳ ಎರುದ್ಧ ಚೌಡಯ್ಯನವರು 
ದನಿ ಎತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ದ್ವಿಮುಖ ನೀತಿಯನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿದ್ದಾರೆ. “ಲಿಂಗವೆಂಬೆನೆ 
ಕಲುಕುಟಿಕನ ಮಗ... ತನ್ನೊಳಗ ನೋಡೆಂದನಂಬಿಗ ಚೌಡಯ್ಯ' ಎಂದು 
ಅವರು ಇನ್ನೊಂದು ವಚನದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರನ್ನು ಕಾಣುವ 
ಶರಣರು ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಲ್ಲಿ ದೇವರನ್ನು ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ಯಾವುದೇ ಜೀವಿ 
ಹಸಿವಿನಂದ ಬಳಲಬಾರದು ಎಂದು ಆಶಿಸುತ್ತಾರೆ. 


“ದೇಹಾರ' ಎಂದರೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರ 
ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ಈ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಬಲವಾಗಿ ನಂಬಿದ್ದರಿ೦ದಲೇ ಚೌಡಯ್ಯನವರು 
ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರ ಬಗ್ಗೆ ಅಚಲವಾದ ನಂಬಿಕೆಯುಳ್ಳವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಹಾಗೆಯೆ 
ಕಷ್ಟಕ್ಕೊಳಗಾಗುವ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಲ್ಲಿಯೂ ನಂಬಿಕೆಯುಳ್ಳವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಸವಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಎರಡು ಪ್ರಕಾರದ ಲಿಂಗಗಳಿವೆ. ಒಂದು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ, 
ಇನ್ನೊಂದು ಜಂಗಮಲಿಂಗ. ಭಕ್ತನಾದವನು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯಲ್ಲಿ ತನ್ನೊಳಗಿನ 
ದೇವರ ಜೊತೆ ಒಂದಾಗುತ್ತಾನೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಎಂಬುದು ಅರಿವಿನ 
ಪೂಜೆ. ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ಅರಿವೇ ಗುರು. ಆ ಗುರುವೇ ದೇವರು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೆಂಬುದು 
ಆ ಅರಿವಿನ ಕುರುಹು ಮಾತ್ರ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಕ ಆ ಕುರುಹನ್ನು ಹಿಡಿದು 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೩೫ 


ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ಘನದ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆ ಘನವೇ ಅರಿವಿನ 
ರೂಪದಲ್ಲಿ ಇರುತ್ತದೆ. ಅರಿವೆಂದರೆ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದ ಪರವಸ್ತು (ದೇವರು) 
ಮತ್ತು ಆ ಪರವಸ್ತುವನ್ನು ಅನುಭಾವಿಸುವ ಮೂಲಕ ಅದೇ ಆಗಿರುವಂಥ 
ಸ್ಥಿತಿ. ಇಂಥ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿ ಮಾನವನ ಒಳಗೆ ಇಡೀ ಜಗತ್ತು ಬಂದು ಸೇರುತ್ತದೆ. 
ನಂತರ ಆತ ಇಡೀ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಒಂದಾಗಿ ಹೋಗುತ್ತಾನೆ. ಎಲ್ಲ ಜೀವಾತ್ಮರಲ್ಲಿ 
ತನ್ನನ್ನೇ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ. ಈ ಅಚಲ ನಂಬಿಕೆಯೊಂದಿಗೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನ್ನೇ 
ಬಯಸುತ್ತಾನೆ. ಆಗ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಜೀವಕಾರುಣ್ಯವು ಧರ್ಮದ 
ಮೂಲವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಶರಣಧರ್ಮೀಯರು ಬರಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಮಾಡಿದರಷ್ಟೇ ಸಾಲದು. 
ಅವರು ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯನ್ನೂ ಮಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ತನ್ನೊಳಗಿನ 
ದೇವರ ಜೊತೆ ಒಂದಾಗಿ, ಆ ದೇವರೇ ವಿಶ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ ಕಾಣುವ ಜಂಗಮಲಿಂಗ 
ಸ್ವರೂಪಿಯಾಗಿದ್ದಾನೆ ಎ೦ಬುದನ್ನು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯ ಮೂಲಕ 
ಭಕ್ತನಾದವನು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾನೆ. 


ಜಂಗಮಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಏಳು ಅರ್ಥಗಳಿವೆ. ೧) ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಎಂದರೆ ಆದಿ 
ಮತ್ತು ಅಂತ್ಯವಿಲ್ಲದ ಚೈತನ್ಯ. ೨) ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದ ಈ ಚೈತನ್ಯದಿ೦ದಲೇ ಕಣ್ಣಿಗೆ 
ಕಾಣುವ ವಸ್ತುರೂಪಿ ಜಗತ್ತಿನ ಸೃಷಿಯಾಗಿದೆ. ಪ್ರತಿ ಕಣದಲ್ಲೂ ಈ ಚೈತನ್ಯವು 
ಚಲನಶೀಲವಾಗಿ ಇದೆ. ಸ್ಥಾವರದ ಒಳಗಿನ ಈ ಚೈತನ್ಯವೇ ದೇವರು. ಹೀಗೆ 
ದೇವರು ಚಲನಶೀಲವಾದುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಎಂದರೆ 
ಚೈತನ್ಯರೂಪಿ ಚಲನಶೀಲ ದೇವರು. ೩) ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಎಂದರೆ ಕಣ್ಣಿಗೆ 
ಕಾಣುವ ವಿಶ್ವ ಇದರೊಳಗೂ ದೇವರು ಚೈತನ್ಯರೂಪವಾಗಿ ಇರುವುದರಿಂದ 
ಇಡೀ ವಿಶ್ವವನ್ನೇ ದೇವರ ರೂಪ ಎಂದು ಭಾವಿಸುವುದು. ೪) ಜಂಗಮಲಿಂಗ 
ಎ೦ದರೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರು. ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಲ್ಲಿ ದೇವರು ಚೈತನ್ಯಸ್ವರೂಪದಲ್ಲಿ 
ಇರುವುದರಿಂದ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರನ್ನು ದೇವರ ರೂಪ ಎಂದು ಭಾವಿಸುವುದು. 
೫) ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಎಂದರೆ ಸಮಾಜ. ಸಮಾಜದ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯೊಳಗೆ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೩೬ 


ದೇವರಿದ್ದಾನೆ ಎಂದು ಭಾವಿಸುವುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಯಾವ ವ್ಯಕ್ತಿಯೂ ಹಸಿವಿನಿಂದ 
ಬಳಲಬಾರದು ಎ೦ಬ ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಾಳಜಿಯನ್ನು ಹೊಂದುವುದು. ೬) 
ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಎಂದರೆ ಬೈತನ್ಯರೂಪಿ ಅರಿವು. ೭) ಈ ಸರ್ವಸಮತ್ವದ 
ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಸಮರ್ಪಣಾಭಾವದಿಂದ ಸಾರುವವನೇ ಜಂಗಮ. ಆದ್ದರಿ೦ದ 
ಆತನೂ ದೇವಸ್ಥರೂಪನೇ ಆಗುತ್ತಾನೆ. ಹೀಗೆ ಚೈತನ್ಯವೆಂಬ ಲಿಂಗವೇ 
ಜಂಗಮಲಿಂಗವಾಗಿದೆ. 


ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯನವರು "ಯಾರಿಗೆ ಆಹಾರ ಕೊಡಬೇಕು” 
ಎಂಬುದನ್ನು ಹೇಳಿಲ್ಲ. ಇಲ್ಲಿ ಆಹಾರವು “ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಾಳಜಿ' ಎಂಬ ಅರ್ಥವನ್ನು 
ಸ್ಫುರಿಸುತ್ತದೆ. 'ಆಹಾರವನಿಕ್ಕಿರೆ' ಎಂದರೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಾಳಜಿಯಿಂದ 
ಕಷ್ಟದಲ್ಲಿದ್ದವರಿಗೆ ಸಹಾಯ ಮಾಡಿರಿ ಎ೦ಬ ಮನವಿ. ಹೀಗೆ ಕಷ್ಟದಲ್ಲಿದ್ದವರಿಗೆ 
ಸಹಾಯ ಮಾಡುವುದೇ ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಪೂಜೆ. ಸಮಾಜ ಎಂಬ ದೇವರ 
ಪೂಜೆ. ಅದುವೇ ಸಮಾಜಸೇವೆ. “ದೇಹಾರಕ್ಕೆ ಆಹಾರವೇ ನಿಚ್ಚಣಿಗೆ' ಎಂದರೆ 
ದೇವಪೂಜೆಗೆ ಸಮಾಜಸೇವೆಯೇ ಮೂಲ. ಸಮಾಜಸೇವೆಯೇ ನಮ್ಮನ್ನು 
ದೇವರ ಎತ್ತರಕ್ಕೆ ಒಯ್ದು ದೇವರ ಬಳಿ ತಲುಪಿಸುವ ಏಣಿ. ಇಂಥ ಸಮಾಜಸೇವಾ 
ಭಾವಕ್ಕೆ ದಾಸೋಹಂಭಾವ ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಸಮಾಜವೆಂಬ ಜಂಗಮಲಿಂಗದ 
ಪೂಜೆ ಮಾಡಬೇಕಾದರೆ, ಮೊದಲು ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ನಿರತರಾಗಬೇಕು. 
ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದುದರಲ್ಲಿ ಒಂದು ಭಾಗವನ್ನು ದಾಸೋಹಕ್ಕಾಗಿ ಅಂದರೆ 
ಸಮಾಜಸೇವೆಗಾಗಿ ಬಳಸಬೇಕು. 


ಹೀಗೆ ಸಮಾಜಸೇವೆಯೇ ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಆಗುತ್ತದೆ. ಬರಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ 
ಪೂಜೆ ಮಾಡುತ್ತ ಸಮಾಜಸೇವೆ ಎಂಬ ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಮಾಡದಿದ್ದರೆ 
ಆ ದೇವರು ಒಲಿಯುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯನವರು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳೇ ಭಕ್ತರು: ಶರಣರ ಪ್ರಕಾರ ವಸ್ತುಮೋಹಿಗಳೇ ಭವಿಗಳು. 
ವಸ್ತುಮೋಹದಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನ್ನು ಬಯಸುವ 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳೇ ಭಕ್ತರು. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೩೭ 


“ಕೃತ್ಯ ಕಾಯಕವಿಲ್ಲದವರು ಭಕ್ತರಲ್ಲ; 
ಸತ್ಯಶುದ್ಧವಿಲ್ಲದುದು ಕಾಯಕವಲ್ಲ; 
ಆಸೆಯೆಂಬುದು ಭವದ ಬೀಜ; 
ನಿರಾಸೆಯೆಂಬುದು ನಿತ್ಯಮುಕ್ತಿ. 
ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳರಸನಲ್ಲಿ ಸದರವಲ್ಲ ಕಾಣವ್ವಾ” 


- ಉರಿಲಿಂಗಪೆದಿಗಳ ಪುಣ್ಣಸೀ ಕಾಳವೆ 
ಸೆ ದ ಶಿ ನ 


ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳ ಪುಣ್ಯಸ್ತೀ ಕಾಳವ್ವೆ ಇಂಥ ಗಮನಾರ್ಹ ವಚನಗಳನ್ನು 


ರಿ೨ ದ 
ಬರೆದಿದ್ದಾಳೆ. ಆಕೆಯ ಸಂಸ್ಕೃತ ಜ್ಞಾನ, ಕನ್ನಡ ಭಾಷೆಯ ಮೇಲಿನ ಪ್ರಭುತ್ವ, 
ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನದ ಮೇಲಿನ ಹಿಡಿತ ಮತ್ತು ೧೨ನೇ ಶತಮಾನದ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ವೈರುಧ್ಯಗಳನ್ನು ತೀಕ್ಷ್ಣವಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸಿ ನಿರ್ಭಿಡೆಯಿ೦ದ ಹೇಳುವ ಕ್ರಮ ಅಚ್ಚರಿ 


ಹುಟ್ಟಿಸುವಂಥದ್ದು. 


ತ್ರಿವಿಧ (ಗುರು ಲಿಂಗ ಜಂಗಮ) ದಾಸೋಹಕ್ಕಾಗಿ ಮತ್ತು ಸ್ವಾವಲಂಬನೆಗಾಗಿ 
ಕಾಯಕ ಮಾಡದವರು ಭಕ್ತರಲ್ಲ. ಮಾನವ ಕುಲಕ್ಕೆ ಹಾನಿಯುಂಟು ಮಾಡುವ 
ಯಾವುದೇ ಕೆಲಸಕ್ಕೆ ಕಾಯಕವೆಂದು ಕರೆಯಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಕಾಯಕವೆಂಬುದು 
ಸತ್ಯದ ನೆಲೆಗಟ್ಟಿನ ಮೇಲೆ ಶುದ್ಧವಾಗಿ ಇರುವಂಥದ್ದು. ದೈನಂದಿನ ಬದುಕಿಗಾಗಿ 
ಮತ್ತು ಲೋಕಹಿತಕ್ಕಾಗಿ ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗಿಕೊಳ್ಳುವಂಥ ಕ್ರಿಯೆಯೇ 
ಕಾಯಕವೆನಿಸುವುದು. 


ಹೀಗೆ ಈ ವಚನದ ಮೊದಲಿನ ಎರಡು ಸಾಲುಗಳಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸುವ ಕಾಳವ್ವೆ, 
ನಂತರದ ಎರಡು ಸಾಲುಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಭೌತಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಕಾಯಕಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು 
ತಾತ್ತ್ವಿಕ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಏರಿಸುತ್ತಾಳೆ. "ಆಸೆ ಎಂಬುದು ಭವದ ಬೀಜ; ನಿರಾಸೆ 
ಎ೦ಬದು ನಿತ್ಯ ಮುಕ್ತಿ' ಎಂದು ಸಾರುತ್ತಾಳೆ. ಐಹಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ 
ತನಗೆ ಸೇರಬೇಕೆಂಬುದೇ ಆಸೆ. ಇಂಥ ಬಯಕೆಯಿಂದ ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ. 
ತೊಡಗಬಾರದು. ಏಕೆಂದರೆ ಆ ಬಯಕೆಯೇ ಭವದ ಬೀಜವಾಗುತ್ತದೆ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೩೮ 


ಹುಟ್ಟುಸಾವುಗಳ ಸರಪಳಿಗೆ "ಭವ' ಎಂದು ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕವಾಗಿ 
ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ವಚನಕಾರರೆಲ್ಲ ಮರೆವಿನಿಂದ ಬದುಕುವುದಕ್ಕೆ “ಭವ' ಎಂದು 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ವಚನಕಾರರ ಪ್ರಕಾರ “ಭವನಾಶ' ಎಂದರೆ ಸಾವಲ್ಲ. ಕಾಳವ್ವೆ 
ಹೇಳುವಂಥ ಆಸೆಯ ನಾಶ. ಇಂಥ ನಿರಾಸೆಯಿಂದ ನಿತ್ಯಮುಕ್ತಿ ಪ್ರಾಪ್ತವಾಗುತ್ತದೆ. 
ಮರೆವು ಹೋಗಿ ಅರಿವು ಬಂದಾಗ ಮಾನವರ ಭವ ನಾಶವಾಗುತ್ತದೆ. ಆಗ 
ಅವರು ತಮ್ಮ ಜೀವಿತಾವಧಿಯಲ್ಲೇ ಮುಕ್ತಿ ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಮುಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಸಂಪಾದಿಸುವುದು ಸರಳವಲ್ಲ ಎಂದೂ ಕಾಳವ್ವೆ ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾಳೆ. ತಾವು 
ಬದುಕಿದ್ದಾಗಲೇ ಮೋಕ್ಷ ಪಡೆಯುವ ಅರಿವನ್ನು ಸಂಪಾದಿಸದವರು ಭವಿಗಳು. 


"ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಧರಿಸದವರು ಭವಿಗಳು' ಎಂದು ಹೇಳಲಾಗುತ್ತಿದೆ. ಬರಿ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಧರಿಸಿ ಆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಸರ್ವಸಮಾನತಾ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ವ್ರತದ 
ಹಾಗೆ ಅನುಸರಿಸದವರು ಕೂಡ ಭವಿಗಳೇ ಎಂದು ಕಾಳವ್ವೆ ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. 
“ವ್ರತ ಹೋದಾಗಲೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಕಳೆ ನಷ್ಟವವ್ವಾ. ಅವರು ಲಿಂಗವಿದ್ದೂ 
ಭವಿಗಳು. ಅದು ಹೇಗೆಂದಡೆ ಪ್ರಾಣವಿಲ್ಲದ ದೇಹದಂತೆ.” ಎಂದು ಕಾಳವ್ವೆ 
ಮತ್ತೊಂದು ವಚನದಲ್ಲಿ ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸಿದ್ದಾಳೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಬರಿ ಧರ್ಮದ 


ಲಾಂಛನವಾಗಿ ಕಾಣದೆ ಜೀವನಮೌಲ್ಯದ ಸಂಕೇತವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸಿ ಆ ಮೌಲ್ಯಗಳ 
ಪ್ರಕಾರವೇ ಬದುಕುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ತಿಳಿಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. 


ಭಕ್ತನು ಹೇಗಿರಬೇಕು ಎಂಬುದರ ಕುರಿತು ಕಾಳವ್ವೆ ನಿಖರವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾಳೆ. 
ಶಬ್ದದ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಅರ್ಥದ ಬದಲಿಗೆ ಹೊಸ ಅರ್ಥವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾಳೆ. 
ಭಕ್ತನ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಕಾಯಕದ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ ಎ೦ದು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಆ ಕಾಯಕವು 
ಸತ್ಯ ಮತ್ತು ಪಾವಿತ್ರ್ಯದ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿದೆ ಎಂಬುದರ ಕಡೆಗೆ ಗಮನ ಸೆಳೆಯುತ್ತಾಳ. 
ಆ ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದುದರ ಬಗ್ಗೆ ಒಲವು ತೋರಿದರೆ ಅದು ಭವದ 
ಮೂಲವಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದು ಎಚ್ಚರಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಶರಣ ಸಂಕುಲ ಮತ್ತು ಒಟ್ಟಾರೆ 


ಜೀವಸಂಕುಲದ ಬಗೆಗಿನ ದಾಸೋಹ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದುದನ್ನು 


ಕ್ತ 
= 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೩೯ 


ದೇವರು ಕೊಟ್ಟ ಪ್ರಸಾದವಾಗಿ ಸ್ವೀಕರಿಸಿದರೆ ಭವನಾಶವಾಗಿ ನಿತ್ಯಮುಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಸಂಪಾದಿಸುವ ರಹಸ್ಯವನ್ನು ತಿಳಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಆ ಮೂಲಕ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು 
ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸಿ ಸಮೂಹವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವ ದಾಸೋಹಂಭಾವದ ಮಹತ್ವವನ್ನು 
ಸಾರುತ್ತಾಳೆ. 


ಮಾನವರಿಗೆ ಮಾನವೀಯ ವಾತಾವರಣ ಸಿಕ್ಕಾಗ ಅವರು ಎಷ್ಟೊಂದು 
ಎತ್ತರಕ್ಕೆ ಏರಬಲ್ಲರು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಈ ದಂಪತಿಯ ಸಾಧನೆಯೆ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. 
ಇದುವೆ ವಚನ ಚಳವಳಿಯ ಬಹುದೊಡ್ಡ ಸಾಧನೆ. ವಚನಕಾರರಲ್ಲಿ ಬಹುಪಾಲು 
ಮಂದಿ ಕಾಳವ್ವೆಯಂಥ ಬಡತನದ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಿಂದಲೇ ಬಂದವರು. ಇವರೆಲ್ಲ 
ಕಾಯಕನಿಷ್ಠೆಯಿಂದ ಬದುಕಿದರು. ಅಂದರೆ ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ಸ್ವಾವಲಂಬಿಯಾದರು. 
ಶರಣ ಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕದ ಅನುಭವವನ್ನು ಹಂಚಿಕೊಂಡು 
ಅನುಭಾವಿಗಳಾದರು. ಅಂದರೆ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕವಾಗಿ ಸ್ವಾವಲಂಬಿಗಳಾದರು. ಶರಣ 
ಸಂಕುಲದ ಶ್ರೀರಕ್ಷೆಯಲ್ಲಿ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳೆಲ್ಲ ಹೀಗೆ ಸ್ವಾವಲಂಬಿಗಳಾಗುತ್ತ 
ಜಾತಿ ಮತಗಳಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಒಂದಾಗಿ ಬದುಕುವುದನ್ನು ಕಲಿತರು. ಆ 
ಮೂಲಕ ವರ್ಣಾಶ್ರಮ ಪದ್ಧತಿಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮನುಧರ್ಮದಿಂದ 
ಮುಕ್ತರಾದರು. ಆ ಧರ್ಮ ರೂಪಿಸಿದ ಮೇಲುಕೀಳಿನ ಸಮಾಜದಿಂದ ಮತ್ತು 
ಅಂಥ ಅಸಮಾನತೆಯ ಸಮಾಜ ಉಂಟುಮಾಡಿದ ಶೋಷಣೆಯ 
ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳೆಲ್ಲ ವಿಮೋಚನೆಗೊಂಡರು. 
ಕಾಯಕನಿಷ್ಠರಾಗುತ್ತಲೇ ಐಹಿಕ ಆಸೆಗಳಿಂದ ಹೊರಬರುವ ಮೂಲಕ 
ನಿತ್ಯಮುಕ್ತರಾಗಿ ಶರಣರಾದರು. ಅಂದರೆ ನಿಜಮಾನವರಾಗಿ ದೈನಂದಿನ ಬದುಕು 
ಮತ್ತು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಬದುಕಿನ ಆನಂದವನ್ನು ಏಕಕಾಲಕ್ಕೇ ಪಡೆದರು. 


ಇಂಥ ಬದುಕು ಸುಲಭಸಾಧ್ಯವಲ್ಲ ಎ೦ಬುದರ ಕುರಿತು ತಿಳಿಸುವ ಕಾಳವ್ಹೆಯ 
ಜೀವನಾನುಭವ ಅಚ್ಚರಿ ಹುಟ್ಟಿಸುವಂಥದ್ದು. ಜನರು ಮನೆಯಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ 
ಧರ್ಮಗ್ರಂಥ ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದು ಸುಲಭ. ಆದರೆ ಅದನ್ನು ಮನದಲ್ಲಿ 
ತೆಂದಿಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುವುದು ಕಠಿಣ ಎಂದು ಕಾಳವ್ವ ಸೂಚಿಸುತ್ತಾಳೆ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೪೦ 


'ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳರಸನಲ್ಲಿ ಸದರವಲ್ಲ' ಎ೦ದರೆ ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ ಬದುಕು ಸರಳವಲ್ಲ 
ಎ೦ದ ಹಾಗೆ. ಇಲ್ಲಿ ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳರಸ ಎಂಬ ದೇವರು ನಮ್ಮ ಮುಂದೆ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವಾಗಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತಾನೆ. ಇಂಥ ಸೈದ್ಧಾಂತಿಕ ಬದುಕನ್ನು ವ್ರತವಾಗಿ 
ಸ್ವೀಕರಿಸಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ನಿತ್ಯಮುಕ್ತರಾಗಿ ಲೋಕದ ಹಿತ ಕಾಪಾಡಲು ಸಾಧ್ಯ. 
ಹೀಗೆ ಕಾಳವ್ವೆ ನಮ್ಮ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ನಿಂತು ಎಚ್ಚರಿಕೆಯ ಗಂಟೆ ಬಾರಿಸುತ್ತಲೇ 
ಇರುತ್ತಾಳೆ. 


ಮೂಢರ ಮಾತು ಕೇಳಲಾಗದು: ಶರಣರಿಗೆ ಮೂಢನಂಬಿಕೆ ಎಂಬುದು 
ಅಸಹನೀಂತುವಾದುದು. ಅವರು ೦ಶಾವುದೇ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲೂ 
ಮೂಢನಂಬಿಕೆಯನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸುತ್ತಾರೆ. ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಮಾತ್ರ ಬದುಕುವ 
ಛಲುವುಳ್ಳವರ ಬಳಿ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳು ಸುಳಿಯಲಾರವು ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಶರಣರ 
ಬದುಕು ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. 


“ಶಿವನ ನೆನೆದಡೆ ಭವ ಹಿಂಗೂದೆಂಬ 

ವಿವರಗೇಡಿಗಳ ಮಾತು ಕೇಳಲಾಗದು. 

ಹೇಳದಿರಯ್ಯಾ, ಜ್ಯೋತಿಯ ನೆನೆದಡೆ ಕತ್ತಲೆ ಕೆಡುವುದೆ? 
ಇಷ್ಟಾನ್ನವ ನೆನೆದಡೆ ಹೊಟ್ಟೆ ತುಂಬುವುದೆ? 

ರಂಭೆಯ ನೆನೆದಡೆ ಕಾಮದ ಕಳವಳವಡಗುವುದೆ ಅಯ್ಯಾ? 
ನೆನೆದರಾಗದು, ನಿಜದಲ್ಲಿ ನಿರ್ಧರಿಸಿ ತಾನು ತಾನಾಗದನ್ನಕ್ಕರ, 
ಸದ್ಗುರು ಸಿದ್ಧಸೋಮನಾಥಲಿಂಗನ ನೆನೆಯಬಾರದು.” 


- ಅಮುಗಿ ದೇವಯ್ಯ 


ಅಮುಗಿ ದೇವಯ್ಯನವರ ಇಷ್ಟಲಿಂಗನಿಷ್ಠೆ ಪ್ರಖರ ವೈಚಾರಿಕತೆಯ 
ನೆಲೆಯಲ್ಲಿತ್ತು ಎಂಬುದು ಮೇಲಿನ ವಚನದಿಂದ ತಿಳಿದುಬರುತ್ತದೆ. ಶಿವನ 
ನೆನೆದರೆ ಭವಬಂಧನದಿಂದ ಮುಕ್ತರಾಗುತ್ತೇವೆ ಎಂಬ ತಿಳಿಗೇಡಿಗಳ ಮಾತನ್ನು 
ಕೇಳಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಕತ್ತಲಾದಾಗ ದೀಪ ಹಚ್ಚುವ ಬದಲು ಕೇವಲ ಬೆಳಕನ್ನು 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೪೧ 


ನೆನೆದರೆ ಕತ್ತಲೆ ಕಳೆಯುವುದೆ? ಹಸಿವಾದಾಗ ಬಯಸಿದ ಆಹಾರವನ್ನು ಪಡೆಯುವ 
ಬದಲು ಬರೀ ನೆನೆಯುತ್ತ ಕುಳಿತರೆ ಹೊಟ್ಟೆ ತುಂಬುವುದೆ? ಸುರಸ೦ದರಿಯರಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಸಿದ್ದಳಾದ ರಂಭೆಯ ನೆನೆದರೆ ಕಾಮ ಶಮನವಾಗುವುದೆ? ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಸತ್ಯವನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ ಉದ್ದೇಶದಿಂದ ವಚನದ ಆರಂಭದಲ್ಲಿ, ದೇವರ 
ಬಗ್ಗೆ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಯುಳ್ಳವರ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಕಠೋರಭಾವ ತಾಳುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ 
ವಚನದ ಕೊನೆಯ ಭಾಗದಲ್ಲಿ "ಅಯ್ಯಾ' ಎಂದು ಸಂಬೋಧಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಅಂಥವರಿಗೆ ಸತ್ಯದ ದರ್ಶನ ಮಾಡುವ ಕಾಳಜಿ ತೋರುತ್ತಾರೆ. ದೇವರನ್ನು 
ಬರೀ ನೆನೆದರೆ ಪ್ರಯೋಜನವಿಲ್ಲ ಎಂದು ತಿಳಿಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ 
ನಿಜದ ನಿಲವನ್ನು ತಾಳಿ ತನ್ನ ಒಳಗಿನ ಘನವನ್ನು ಅರಿಯುವುದಕ್ಕೋಸ್ಕರ 
ನಿಜಸ್ವರೂಪದರ್ಶನ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕೆನ್ನುತ್ತಾರೆ. 


“ಪ್ರಾಣಲಿಂಗವೆಂಬುದೊಂದು ಮಾತಿನ೦ತುಟಲ್ಲ. ಲೋಗರ ಸುಖದುಃಖ 
ತನ್ನದೆನ್ನದನ್ನಕ್ಕ ಚೆನ್ನ ಸಿದ್ದಸೋಮನಾಥನೆಂಬ ಲಿಂಗ ಬರಿದೆ ಒಲಿವನೆ?” 
ಎ೦ದು ಇನ್ನೊಂದು ವಚನದಲ್ಲಿ ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತ ಲೋಕ ಕಲ್ಯಾಣ ಬಯಸದವರು 
ದೇವರಿಗೆ ದೂರವೆನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಪ್ರಾಣಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಸಮಷ್ಟಿಯ ಅರ್ಥ ಕಲ್ಪಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಪ್ರಾಣಲಿಂಗವೆಂಬುದು ಮಾತನಾಡಿದಷ್ಟು ಸುಲಭವಲ್ಲ. ಪ್ರಾಣಲಿಂಗದ 
ಅರಿವುಳ್ಳವನು ಲೋಕದ ಜನರ ಸುಖದುಃಖಗಳನ್ನು ತನ್ನ ಸುಖದುಃಖವೆಂದು 
ಭಾವಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಆಗ ಮಾತ್ರ ದೇವರು ಒಲಿಯುವನು ಎಂದು ಕಿವಿಮಾತು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಇಂಥ ಮನಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದೇ ಹನ್ನೆರಡನೇ ಶತಮಾನದ 
ಶರಣರ ಬಹುದೊಡ್ಡ ಸಾಧನೆ. ಮನುಷ್ಯರು ಆಂತರಿಕವಾಗಿ ಬದಲಾವಣೆಯನ್ನು 
ಹೊಂದಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ಸಾಮಾಜಿಕ ಬದಲಾವಣೆ ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದು ಶರಣರ 
ದೃಢನಿಲವಾಗಿತ್ತು. 


ಭವದ ಅಜ್ಞಾನವೆಂಬ ಕತ್ತಲೆಯನ್ನು ಕಳೆಯಲು ಅರಿವೆಂಬ ಜ್ಯೋತಿಯ 
ಜೊತೆಗೆ ಇರಬೇಕು. ಆ ಅರಿವೇ ಗುರುವಾಗಿ ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಇರುವುದು. ಆಗ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೪೨ 


ದೇವರು, ಹಸಿವು ಮತ್ತು ಕಾಮದ ಬಯಕೆಗಳು ಸಾರ್ವತ್ರಿಕಗೊಂಡು ನಾವು 
ಲೋಕದ ಜೀವಿಗಳ ಜೊತೆ ಒಂದಾಗುವೆವು. ಒಳ್ಳೆಯದೆಲ್ಲವೂ ಎಲ್ಲರಿಗೆ 
ಸಿಗಬೇಕು ಎಂಬ ಪರಿಜ್ಞಾನ ಉಂಟಾದಾಗ ಭವಿಯು ಭಕ್ತನಾಗುತ್ತಾನೆ. 


ಭವಿಯು ಪ್ರತಿಯೊಂದನ್ನು ತನಗಾಗಿ ಇರಬೇಕೆಂಬ ಬಯಕೆಯುಳ್ಳ 
ವಸ್ತುಮೋಹಿಯಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಭವ ಬರುವುದೆಂದರೆ ಸಂಪತ್ತೆಲ್ಲ ತನ್ನದೇ ಎಂಬ 
ಭ್ರಮೆಯಲ್ಲಿ ಬದುಕುವುದು. ಭವಿಯು ಇಂಥ ಭ್ರಮೆಯಲ್ಲಿ ಬದುಕುತ್ತಿರುತ್ತಾನೆ. 
ಸಂಪತ್ತನ್ನು ತನಗಾಗಿ ಕೂಡಿ ಹಾಕುವುದರಲ್ಲೇ ಆತ ತಲ್ಲೀನನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. 
ಖಾಸಗಿ ಆಸ್ಮಿಯೇ ಆತನಿಗೆ ಎಲ್ಲವೂ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಆತ ಕೊನೆಯಲ್ಲಿ 
ಏನನ್ನೂ ಒಯ್ಯಲಾರ. ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಗಳಿಸಿದ್ದನ್ನು ಭೂಮಿಯಲ್ಲೇ 
ಬಿಟ್ಟುಹೋಗತ್ತಾನೆ. ಸಂಪತ್ತಿನ ಸುಖದಿಂದ ಬೆಳೆಸಿದ ಆತನ ದೇಹ ಕೂಡ 

ಪಾರ್ಥಿವ ಶರೀರವಾಗಿ ಭೂಮಿಯಲ್ಲೇ ಒಂದಾಗಿ ಹೋಗುವುದು. ಇದನ್ನು 
ಅರಿತವನೇ ಭಕ್ತ. ಈ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿರುವುದೆಲ್ಲ ಸರ್ವರಿಗೂ ಸೇರಿದ್ದು ಎಂಬ 
ಸತ್ಯವನ್ನು ಭಕ್ತನಾದವನು ಸಾರುತ್ತಾನೆ. 


ಬಡವರ ಪರವಾಗಿ ದೇವರಿಗೆ ಸವಾಲು: ಶರಣರು ಸದಾ ಬಡವರ ಪರವಾಗಿ 
ಸ್ಪಂದಿಸುವ ಗುಣವುಳ್ಳವರು. ಬಡತನದ ತಪ್ಪುಗಳನ್ನು ಕೂಡ ಮನ್ನಿಸುವಂಥ 
ಉದಾರ ಮನೋಭಾವದವರು. ಬಡವರ ಜೊತೆ ನಿಂತು ದೇವರಿಗೂ ಸವಾಲು 
ಹಾಕುವಂಥ ಕೆಚ್ಚೆದೆಯುಳ್ಳವರು. 


“ಒಡಲುಗೊಂಡವ ಹಸಿವ; ಒಡಲುಗೊಂಡವ ಹಸಿವ 
ಒಡಲುಗೊಂಡವನೆಂದು 
ನೀನೆನ್ನ ಜಡಿದೊಮ್ಮೆ ನುಡಿಯದಿರ. 
ನೀನೆನ್ನಂತೆ ಒಮ್ಮೆ ಒಡಲುಗೊಂಡು ನೋಡಾ ರಾಮನಾಥ.” 
- ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೪೩ 


ದೇವರು ನಿರಾಕಾರನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಹಸಿವು ತೃಷೆಗಳು ಆತನ ಬಳಿ 
ಸುಳಿಯಲಾರವು. ಆದರೆ ಜನ ಲೌಕಿಕ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ. ಅವರಿಗೆ ಹಸಿವು 
ನೀರಡಿಕೆಗಳಾಗುತ್ತವೆ. ಬಡವರಿಗ೦ತೂ ಹೊಟ್ಟೆ ತುಂಬಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದೇ ದೈನಂದಿನ 
ಸಮಸ್ಯೆಯಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಹೊಟ್ಟೆಪಾಡಿಗಾಗಿ ಕೆಲವರು ಸುಳ್ಳು ಹೇಳುವುದು 
ಸಹಜವಾಗಿದೆ. ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ಅಂಥ ನಿರ್ಗತಿಕರ ಪರವಾಗಿ ನಿಂತು 
ದೇವರ ಜೊತೆ ವಾಗ್ವಾದಕ್ಕೆ ಇಳಿಯುತ್ತಾರೆ. ಆ ಕಡುಬಡವರ ಧ್ವನಿಯಾಗಿ 
ದೇವರನ್ನು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ನಾನು ಹಸಿಯುವ ದೇಹವುಳ್ಳವನೆಂದು ಗದರಿಸಿ 
ಮಾತನಾಡಬೇಡ ಎಂದು ದೇವರಿಗೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆ ನೀಡುತ್ತಾರೆ. ನೀನೂ ನನ್ನ 
ಹಾಗೆ ಒಂದುಸಲವಾದರೂ ದೇಹವನ್ನು ಧರಿಸಿ ನೋಡು. ಆಗ ನಿನಗೆ ಹಸಿವಿನ 
ಅನುಭವವಾಗುತ್ತದೆ. ನೀನು ಕೂಡ ಸುಳ್ಳು ಹೇಳುವ ಪ್ರಸಂಗ ಬರುತ್ತದೆ. ಆಗ 
ದೇಹ ಹೊಂದಿದವರ ಸಮಸ್ಯೆಗಳ ಅರಿವಾಗುತ್ತದೆ ಎಂದು ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು 
ದೇವರಿಗೆ ಸವಾಲು ಹಾಕುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ ಅವರು ಬಡವರ ಪಕ್ಷ ವಹಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಬಡವರ ಅಸಹಾಯಕ ಬದುಕಿನ ಬಗ್ಗೆ ಅವರು ಸ್ಪಂದಿಸಿದ ಕ್ರಮ 
ಹೃದಯಸ್ಪರ್ಶಿಯಾಗಿದೆ. ದೇವರ ಪಕ್ಷಪಾತಿಯಾಗದೆ ಬಡವರ ಪಕ್ಷಪಾತಿಯಾಗುವ 
ಅವರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಅನನ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ದೇವರ ಜೊತೆ ಇಷ್ಟೊಂದು ತಕರಾರು ಮಾಡುವ ಜೇಡರ 
ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು “ಇಳೆ ನಿಮ್ಮ ದಾನ, ಬೆಳೆ ನಿಮ್ಮ ದಾನ. ಸುಳಿದು ಬೀಸುವ 
ವಾಯು ನಿಮ್ಮ ದಾನ.” ಎಂದು ಇನ್ನೊಂದು ವಚನದಲ್ಲಿ ದೇವರನ್ನು 
ಕೊಂಡಾಡುತ್ತಾರೆ. 

ದೇವರಲ್ಲಿ ಸಂಪೂರ್ಣ ನಂಬಿಕೆ ಇಟ್ಟು ಯಾವುದಕ್ಕೂ ಹಿಂಜರಿಯದ 
ಮಹಾತ್ಮರು ಮಾತ್ರ ದುಃಖಾರ್ತರ ಪರವಾಗಿ ದೇವರ ಜೊತೆಗೂ 


ವಾಗ್ವಾದಕ್ಕಿಳಿಯುವ ಅದಮ್ಯ ಆತ್ಮಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದವರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. 
ಸರ್ವಜೀವ ದಯಾಪಾರರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ನಡೆದಾಡುವ ದೇವರೇ ಆಗಿರುತ್ತಾರೆ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೪೪ 


ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ಇಂಥ ನಡೆದಾಡುವ ದೇವರಾಗಿದ್ದರು. 
ಅಂತಃಕರಣದ ಸಾಕಾರ ಮೂರ್ತಿಯಾಗಿದ್ದರು. 


ನಮ್ಮ ದೈವನಂಬಿಕೆ, ಅಧ್ಯಾತ್ಮ ಮೌಲ್ಯಗಳು ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಭೌತಿಕ 
ಜಗತ್ತಿನ ಸ್ಥಿತಿಗತಿಗಳ ಮೇಲೆ ನಿಂತಿರುತ್ತವೆ. ಹಸಿದವನಿಗೆ ರೊಟ್ಟಿಯೇ ಎಲ್ಲಕ್ಕಿ೦ತ 
ಮುಖ್ಯವಾಗುತ್ತದೆ. ಮನುಷ್ಯನ ಎಲ್ಲ ಬೇಡಿಕೆಗಳಲ್ಲಿ ಊಟ, ಬಟ್ಟೆ ಮತ್ತು 
ವಸತಿ ಬಹುಮುಖ್ಯವಾದುವು. ಈ ಭೂಮಿಯು ವೈವಿಧ್ಯಮಯವಾದ 
ಸಂಪನ್ಮೂಲಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ್ದು ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಜೀವದ ಅವಶ್ಯಕತೆಯನ್ನು 
ಪೂರೈಸುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. ಆದರೆ ಶೋಷಕರ ಸ್ವಾರ್ಥದಿಂದಾಗಿ 
ಶೋಷಿತರು ಸಹಸ್ರ ಸಹಸ್ರ ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಊಟ ಬಟ್ಟೆ ಮತ್ತು ವಸತಿಯಂಥ 
ಜೀವನಾವಶ್ಯಕ ವಸ್ತುಗಳ ಕೊರತೆಯಿಂದ ನರಳುತ್ತಲೇ ಸಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಸೂಕ್ಷ್ಮಮತಿಯಾದ ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ಬಡವರ ಈ ದಯನೀಯ 
ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಗಮನಿಸಿದರು. ಈ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳೇಕೆ ಬಳಲಬೇಕು ಎಂಬುದು 
ಅವರ ಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗಿತ್ತು. ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗ ಎಲ್ಲ ಕೊರತೆಗಳಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಿದೆ. 
ದುಡಿಯದ ವರ್ಗ ಸಕಲ ಸೌಕರ್ಯಗಳಿ೦ದ ಬದುಕುತ್ತಿದೆ. ಹಸಿಯುವ ವರ್ಗ 
ಮತ್ತು ಹಸಿವು ಏನೆಂಬುದು ಗೊತ್ತೇ ಇರದ ವರ್ಗದ ಮಧ್ಯದ ಅಂತರವನ್ನು 
ಅವರು ಅರಿತರು. ಬದುಕಬೇಕಾದರೆ ಕನಿಷ್ಠ ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳನ್ನು ಪೂರೈಸುವುದು 
ಅನಿವಾರ್ಯ. ಈ ಕನಿಷ್ಠ ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳನ್ನು ಪೂರೈಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗದೆ 
ಇರುವವರೇ ಬಡವರು. ಇವರೇ ಈ ಭೂಮಿಯ ಮೇಲೆ ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರಾಗಿದ್ದಾ ರೆ. 


ದೇವರಿಗೇ ಸವಾಲು ಹಾಕುವ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರು ಶ್ರೀಮಂತರನ್ನು 
ಬಿಟ್ಟಾರೆಯೆ. ಹೀಗೆ ಅವರು ದೇವರಿಗೆ ಹಾಕಿದ ಸವಾಲು, "ದೇವ ದೇವ' 
ಎನ್ನುತ್ತಲೇ ಬಡವರ ಸುಲಿಗೆ ಮಾಡುವ ಮೇಲ್ದಾತಿ, ಮೇಲ್ವರ್ಗದವರನ್ನು 
ಪರೋಕ್ಷವಾಗಿ ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ತೆರದಲ್ಲಿದೆ. ಇಡೀ ವಚನ ಚಳವಳಿಯ ಆಶಯದ 
ಮೂಲವನ್ನು ಜೇಡರ ದಾಸಿಮಯ್ಯನವರ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ ಕಾಣಲು ಸಾಧ್ಯವಿದೆ. 
ದೀನದಲಿತರು ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆಯರ ಪರವಾಗಿ ನಿಂತು ಸಾಮಾಜಿಕ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೪೫ 


ಸ್ವಾಸ್ಥ್ಯದೊಂದಿಗೆ ಕುಟುಂಬ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ದಾಸಿಮಯ್ಯ 
ಅವರ ಕ್ರಮ ಎಲ್ಲರಿಗೂ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಯಾಗಿದೆ. ತ್ರಿಪದಿಯ ಅಂಶಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಅವರ ಅನೇಕ ವಚನಗಳು ಕುಟುಂಬ ಪರ, ಸ್ತ್ರೀಪರ ಮತ್ತು ದೀನದಲಿತರ 
ಪರ ನಿಲವನ್ನು ಹೊಂದಿವೆ. 


ಕಾಯಕವೇ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ ಮೂಲ: ಕಾಯಕವಿಲ್ಲದೆ ಯಾವುದೇ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ರೂಪುಗೊಳ್ಳದು. ಯಾವ ನಾಗರೀಕತೆಯೂ ಬೆಳೆಯದು. ಕಾಯಕತತ್ವ್ವವನ್ನು 
ಪಾಲಿಸಿದಾಗಲೇ ಉಳಿದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಪಾಲಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗುವುದು. ಅಂತೆಯೆ 


“ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ನಿರತನಾದಡೆ, ಗುರುದರ್ಶನವಾದಡೂ ಮರೆಯಬೇಕು, 
ಲಿಂಗಪೂಜೆಯಾದಡೂ ಮರೆಯಬೇಕು, 

ಜಂಗಮ ಮುಂದೆ ನಿಂದಿದ್ದಡೂ ಹಂಗ ಹರಿಯಬೇಕು. 

ಕಾಯಕವೇ ಕೈಲಾಸವಾದ ಕಾರಣ. 

ಅಮರೇಶ್ವರಲಿಂಗವಾಯಿತ್ತಾದಡೂ ಕಾಯಕದೊಳಗು.” 


- ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಮಾರಯ್ಯ 


ಎಂದು ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಮಾರಯ್ಯನವರು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಶರಣದರ್ಶನದಲ್ಲಿ 
ದಾಸೋಹಂಭಾವದ ಕಾಯಕಕ್ಕೆ ಹೆಚ್ಚಿನ ಮಹತ್ವವಿದೆ. ಬೆಳಕು ಕೊಡುವುದು 
ಸೂರ್ಯನ ಕಾಯಕ, ಬೆಳದಿಂಗಳನ್ನು ತರುವುದು ಚಂದ್ರನ ಕಾಯಕ, 
ಹೊಳೆಯುವುದು ತಾರೆಗಳ ಕಾಯಕ, ಸೃಷ್ಟಿಕ್ರಿಯೆ ಭೂಮಿಯ ಕಾಯಕ, 
ಜೀವಜಾಲದ ಕೊಂಡಿಗಳಾಗುವುದು ಪಶು ಪಕ್ಷಿಗಳ ಕಾಯಕ. ಪರಾಗಸ್ಪರ್ಶ 
ಕೀಟಗಳ ಕಾಯಕ. ಈ ಎಲ್ಲವುಗಳ ಕಾಯಕದ ಪರಿಣಾಮ ನಮಗೆ ದಾಸೋಹ 
ರೂಪದಲ್ಲಿ ಸಿಗುತ್ತದೆ. ಇವು ನಿಷ್ಟಿಯವಾದರೆ ಲೋಕ ನಿರ್ನಾಮವಾಗುವುದು. 
ಕಾಯಕ ದಾಸೋಹ ನಿಸರ್ಗತತ್ವ್ವಗಳಾಗಿವೆ. ಮಾನವನು ನಿಸರ್ಗದ 
ಭಾಗವಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಆತ ಕಾಯಕ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹ ಬಿಟ್ಟು 
ಬದುಕುವಂತಿಲ್ಲ ಎಂದು ಬಸವಧರ್ಮ ಸಾರುತ್ತದೆ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೪೬ 


ಸತಿ ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮಳಿಂದ ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಮಾರಯ್ಯನವರು ಕಾಯಕದ 
ಮಹತ್ವ ಅರಿತರು. ಈ ಕಡುಬಡವ ದಂಪತಿಯ ಮಧ್ಯೆ ಅನ್ಯೋನ್ಯತೆ, ವೈಚಾರಿಕ 
ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ, ನ್ಯಾಯನಿಷ್ಠುರತೆ, ಸಾಮರಸ್ಯ ಮತ್ತು ಏಕೋಭಾವವಿತ್ತು ಸತಿ 
ಲಕ್ಕಮ್ಮನ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ ಪತಿ ಮಾರಯ್ಯ ಬೆಲೆ ಕೊಟ್ಟರು. ಆ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ತಮ್ಮ 
ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಅಳವಡಿಸಿಕೊಂಡರು. ಅಂತೆಯೆ ಅವರಿಗೆ ಇಂಥ ಮಹತ್ವದ 
ವಚನವನ್ನು ಬರೆಯಲಿಕ್ಕೆ ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಇಡೀ ಶರಣಸಂಕುಲದ ಹೆಮ್ಮೆಯ 


ವಚನ ಇದಾಗಿದೆ. 


ನಿಸರ್ಗಪರವಾದ ಕಾಯಕದ ಮೇಲೆ ನಿಂತ ಬಸವದರ್ಶನವನ್ನು 
ಮಾರಯ್ಯನವರು ಅಪ್ಪಿಕೊಂಡರು. ಕಾಯಕವೇ ಎಲ್ಲದಕ್ಕೂ ಆಧಾರ. 
ಕಾಯಕವಿಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಇಡೀ ಲೋಕ ನಿಷ್ಠಿಯವಾಗುವುದರಿಂದ ಗುರು, ಲಿಂಗ 
ಮತ್ತು ಜಂಗಮರು ಆಧಾರವಿಲ್ಲದಂತಾಗುತ್ತಾರೆ. ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಇದೊಂದು 
ವಿಶಿಷ್ಠ ವಚನವಾಗಿದೆ. ಅವರು ಗುರು, ಲಿಂಗ ಮತ್ತು ಜಂಗಮರ ಅವಹೇಳನ 
ಮಾಡುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಗುರು, ಲಿಂಗ, ಜಂಗಮರ ಹಾಗೂ ಒಟ್ಟಾರೆ ಸಕಲ 
ಜೀವಾತ್ಮರ ಸಂರಕ್ಷಣೆಗಾಗಿ ಕಾಯಕ ಎಷ್ಟೊಂದು ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ತಿಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಅವರು ಈ ಸ್ಪಷ್ಟ ವಾದವನ್ನು ಮುಂದಿಡುತ್ತಾರೆ. 


ನಾವು ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ಮಗ್ಗವಾದಾಗ ದೇವರಿಗೆ ಪ್ರಿಯವಾದುದನ್ನೇ ಮಾಡುತ್ತ 
ಸ್ವಾವಲಂಬಿಯಾಗುತ್ತೇವೆ. ನಂತರ ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ ಅಳಿಲುಸೇವೆ 
ಸಲ್ಲಿಸುತ್ತೇವೆ. ಕಾಯಕ ನಿರತರಾದಾಗ ಗುರುದರ್ಶನ, ಲಿಂಗಪೂಜೆ ಮತ್ತು 
ಜಂಗಮಸೇವೆಯ ಯೋಚನೆ ಮಾಡಬಾರದು. ಏಕೆಂದರೆ ಕಾಯಕದ 
ಪರಿಣಾಮವು ಗುರು ಲಿಂಗ ಜಂಗಮಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಇದೆ ಎಂಬ ಸೂಕ್ಷ್ಮತೆಯನ್ನು 
ಈ ವಚನ ಹೊಂದಿದೆ. ಗುರು ಲಿಂಗ ಜಂಗಮ ಮತ್ತು ಸ್ಪರ್ಗಸಮಾನವಾದ 
ಬದುಕಿನ ಒಳ್ಳೆಯದೆಲ್ಲ ಆ ಕಾಯಕದೊಳಗೇ ಇದೆ ಎಂಬ ಭಾವವನ್ನು ಈ 
ವಚನ ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಅಂತೆಯೆ "ಕಾಯಕವೇ ಕೈಲಾಸ' ಎಂಬುದು 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೪೭ 


ಬಸವಧರ್ಮದ ಘೋಷವಾಕ್ಯವಾಗಿ ಅಂದರೆ ಮಹಾವಾಕ್ಕವಾಗಿ ಜನಮನದಲ್ಲಿ 
ಅಚ್ಚೊತ್ತಿದೆ. 

"ಕಾಯಕವೇ ಕೈಲಾಸವಾದ ಕಾರಣ ದೇವರು ಕಾಯಕದೊಳಗೇ ಇರುತ್ತಾನೆ' 
ಎಂಬ ಮಾತು ಕಾಯಕದ ಬಗೆಗೆ ಶರಣರಿಗಿರುವ ಗೌರವದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. 
ಶರಣರು ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ದೇವರನ್ನು ಕಂಡರು. ಕಾಯಕದ ಅನುಭವವನ್ನೇ 
ಮೆಟ್ಟಿಲಾಗಿಸಿಕೊ೦ಡು ಅನುಭಾವದ ತುದಿಯನ್ನು ತಲುಪಿದರು. ಆದರೆ ನಮ್ಮ 
ದೇಶದ ಧರ್ಮಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಅಧ್ಯಾತ್ಮಕ್ಕೂ ಕಾಯಕಕ್ಕೂ ಸಂಬಂಧವನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸಲೇ 
ಇಲ್ಲ. ಸಾಧುಗಳು, ಸನ್ಯಾಸಿಗಳು, ಸ್ವಾಮಿಗಳು, ಯೋಗಿಗಳು ಮತ್ತು ಯತಿಗಳು 
ಆಗುವುದೆಂದರೆ ಕಾಯಕದಿಂದ ದೂರಾಗುವುದು ಎಂದೇ ಅರ್ಥ. ದೊಡ್ಡ 
ದೊಡ್ಡ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನದ ಮಾತುಗಳನ್ನು ಹೇಳುತ್ತ ಪರಾವಲಂಬಿಗಳಾಗಿ ಬದುಕುವುದು 
ಎಂದೇ ಅರ್ಥ. ಹೀಗೆ ನಿಷ್ಕಿಯ ಬದುಕನ್ನು ಸಾಗಿಸುವವರು ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಕ್ರಿಯೆಗೆ ಇಳಿಸುವಲ್ಲಿ ಸೋತರು. ಉಪದೇಶ ಮಾಡುವುದೇ ಇವರ 
ಕಾಯಕವಾಯಿತು. ಇಂಥವರಲ್ಲಿ ಅನೇಕರು ಸಾತ್ತಿಕರೂ ಧರ್ಮಭೀರುಗಳೂ 
ಇದ್ದರು. ಆದರೆ ಅವರಲ್ಲಿನ ಕೆಲವರು, ರಾಜರಿಗಿರುವ ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ಕೂಡ 
ಪಡೆಯುವಲ್ಲಿ ಸಫಲರಾದರು. ಬೆಳ್ಳಿಯ ಪಲ್ಲಕ್ಕಿ ನವರತ್ನಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ಬಂಗಾರದ ಕಿರೀಟ, ಆನೆ, ಅಂಬಾರಿ, ಕುದುರೆ, ರಥ ಮತ್ತು ನೂರಾರು 
ಸೇವಕರನ್ನು ಹೊಂದಿ ಭಾರಿ ಮಠಮಾನ್ಯಗಳ ಒಡೆಯರಾಗಿದ್ದರು. ಕಳ್ಳರು, 
ಸುಳ್ಳರು, ದರೋಡೆಕೋರರು, ಮೋಸಗಾರರು, ಕೊಲೆಗಡುಕರು, ಸುಲಿಗೆಕೋರರು, 
ಶ್ರೀಮಂತರು, ರಾಜ ಮಹಾರಾಜರು ಹೀಗೆ ಈ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಕಾರದ ಜನರು 
ಇವರ ಮಾತುಗಳಿಗೆ ಮರಳಾಗುತ್ತಲೇ ಇದ್ದುದಕ್ಕೆ ಇತಿಹಾಸ ಸಾಕ್ಷಿ ಇದೆ. ನಿತ್ಯ 
ಜೀವನದಲ್ಲಿ ತಪ್ಪು ಮಾಡುತ್ತಲೇ ಇರುವ ಇಂಥವರಿಗೆ ಈ "ತಿಕಾಲ' ಜ್ಞಾನಿಗಳು 
ನರಕದ ಭಯವನ್ನು ಹುಟ್ಟಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಅವರ ಕರ್ಮ ಹರಿಯಲು 
ಯಜ್ಞಯಾಗಾದಿಗಳನ್ನು ಮಾಡಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಸ್ವರ್ಗದ ಆಸೆಯನ್ನು ಹಚ್ಚುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಅವರಿಂದ ಭಾರಿ ಮೊತ್ತದ ಧನಕನಕ ಮತ್ತು ಆಸ್ತಿಪಾಸ್ತಿ ಪಡೆಯುತ್ತಿದ್ದರು. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೪೮ 


ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಇಂಥ 'ಮಹಾತ್ಮರ' ಬಿಟ್ಟಿ ಸೇವೆ ಮಾಡುತ್ತ ಪುಣ್ಯ 
ಲಭಿಸುವುದೆಂಬ ಭ್ರಮೆಯಲ್ಲಿ ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದರು. 


ಸೂಕ್ಷ್ಮಮತಿಗಳಾದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಗಮನಿಸಿದರು. 
ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತರಾದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಶೋಷಣೆಯನ್ನು ಎಲ್ಲರೂ ಒಂದಾಗಿ 
ಮಾಡುತ್ತಿರುವುದನ್ನು ತಪ್ಪಿಸುವುದೇ ಅವರ ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿತ್ತು. 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು ಒಂದು ಸಂಕುಲವಾಗಿಸಿ, ಅವರನ್ನು ವೈಚಾರಿಕ ನೆಲೆಗೆ 
ತರಲು ನಿಧರಧರಿಸಿದರು. ಸುಲಿಗೆಯ ಕೇಂದ್ರಗಳಾದ ಗುಡಿಗಳಿಂದ, 
ಮೂರ್ತಿಗಳಿ೦ದ, ತೀರ್ಥಕ್ಷೇತ್ರಗಳಿಂದ, ಶಾಸ್ತ್ರಗಳಿ೦ದ, ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತ ಮತ್ತು 
ಪಂಚಾಂಗಗಳಿಂದ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ತೆರನಾದ ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳಿಂದ ಅವರನ್ನು 
ಮುಕ್ತಗೊಳಿಸಿ ಕಾಯಕ ಪ್ರಧಾನವಾದ ಜೀವನಮಾರ್ಗವನ್ನು ತೋರಿಸುವಂಥ 
ಹೊಸಧರ್ಮವನ್ನೇ ಜಾರಿಗೆ ತಂದರು. ಈ ಹೊಸ ಧರ್ಮವು ಅರಿವು ಆಚಾರದ 
ಧರ್ಮವಾಗಿತ್ತು ದುಡಿಯುವವರಿಗೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಉನ್ನತ ಸ್ಥಾನ ಕೊಡುವ 
ಧರ್ಮವಾಗಿತ್ತು ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದಲ್ಲಿ ಜಾತಿ, ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ ಮುಂತಾದ ಮೇಲು 
ಕೀಳುಗಳನ್ನು ನಿವಾರಿಸಿದ ಧರ್ಮವಾಗಿತ್ತು. 


ಇಂಥ ಅನುಪಮ ಧರ್ಮದಿಂದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಪುಳಕಿತಗೊಂಡರು. 
ಕಾಯಕಕ್ಕಿಂತ ದೊಡ್ಡದು ಯಾವುದೂ ಇಲ್ಲ ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅವರು ಅರಿತರು. 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣರು, ಕ್ಷತ್ರಿಯರು, ವೈಶ್ಯರು ಮುಂತಾದ ಸವರ್ಣೀಯರು ಸುಖದಿಂದ 
ಬದುಕುತ್ತಿರುವುದು ತಮ್ಮ ಕಾಯಕದ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಎಂಬುದು ಅವರಿಗೆ 
ಮನವರಿಕೆಯಾಯಿತು. ಇಂಥ ಅರಿವಿನ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಮೂಡಿಬಂದ ವಚನವಿದು. 


ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಮಾರಯ್ಯನವರಿಗೆ ಎಂಥ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ಮೂಡಿದೆ ಎಂದರೆ, 
ಅವರು ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ನಿರತರಾದಾಗ ಗುರುವಿನ ದರ್ಶನ, ಲಿಂಗಪೂಜೆ ಮತ್ತು 
ಜಂಗಮಸೇವೆಯನ್ನು ಕೂಡ ಮರೆಯಲು ಸಿದ್ಧರಿದ್ದಾರೆ. ಕಾಯಕದಲ್ಲೇ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೪೯ 


ಕೈಲಾಸವನ್ನು ಮತ್ತು ಆ ಕೈಲಾಸದಲ್ಲಿರುವ ದೇವರನ್ನೂ ಕಾಣುವ ಒಳನೋಟವನ್ನು 


ಅವರು ಹೊಂದಿದ್ದಾರೆ. 


ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದುಡಿಯುವ ಜನರಲ್ಲಿ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸವನ್ನು 
ಮೂಡಿಸಿದರು. ಪರಾವಲಂಬಿಗಳ ಅಧ್ಯಾತ್ಮವನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದರು. ಕಾಯಕದ 
ಅನುಭವದಿಂದ ಮಾತ್ರ ಪರಮಾತ್ಮನ ಅನುಭಾವವಾಗುವುದು ಎಂಬುದನ್ನು 
ಅವರಿಗೆ ಹೇಳಿಕೊಟ್ಟರು. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗವನ್ನು 
ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸಿದರು. 


ಸ್ಪತಂತ್ರಧೀರರು: ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳೆಂದರೆ ಎಲ್ಲಿಲ್ಲದ ಪ್ರೀತಿ. 
ಅವರೇ ಈ ಜಗತ್ತನ್ನು ಬದುಕಲು ಯೋಗ್ಯಗೊಳಿಸುವವರು ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ 
ಅವರಿಗೆ ಅಚಲ ನಂಬಿಕೆ ಇತ್ತು. ಕಾಯಕವೇ ಅವರ ನಿಜವಾದ ಬಂಡವಾಳ. 
ಅದುವೇ ಅವರಿಗೆ ಜೀವನವಿದಾನ. ಕಾಂಶಯಕದಿಂದಲೇ ಅವರು 
ತತ್ತ್ವಸಿದ್ಧಾಂತಗಳನ್ನು ಅರಿಯುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿದವರು. ಆಸೆಗಳಿಂದ 
ಬಿಡುಗಡೆ ಹೊಂದಿದ ಸ್ಪತಂತ್ರಧೀರರು. 


“ಮನೆ ನೋಡಾ ಬಡವರು; ಮನ ನೋಡಾ ಘನ. 

ಸೋಂಕಿನಲ್ಲಿ ಶುಚಿ; ಸರ್ವಾಂಗ ಕಲಿಗಳು. 

ಪಸರಕ್ಕನುವಿಲ್ಲ; ಬಂದ ತತ್ಕಾಲಕ್ಕೆ ಉಂಟು. 

ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಸ್ಪತಂತ್ರಧೀರರು.” 

- ಬಸವಣ್ಣ 

ಶರಣರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಕುರಿತು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬರೆದ ಹೃದಯಂಗಮ 
ವಚನವಿದು. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪರಿಭಾವಿಸಿದ “ವ್ಯಕ್ತಿಗತ ಬಡತನ' ಮತ್ತು 
“ಸಾಮಾಜಿಕ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆ'ಯ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ವಿಶಿಷ್ಟವಾಗಿದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸಮಗ್ರ 
ಕ್ರಾಂತಿಯು "ಸರ್ವರಿಗೂ ಸಮಬಾಳು' ಎಂಬ ತತ್ತ್ವದ “"ಬಡತನ'ವನ್ನು 
ಸ್ವೀಕರಿಸುವುದರ ಮೇಲೆ ಅವಲಂಬಿತವಾಗಿದೆ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೫೦ 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬಡತನದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ನ "ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು 
ತಮ್ಮ ಅವಶ್ಯಕತೆಗೆ ತಕ್ಕಷ್ಟು ಮಾತ್ರ ಪಡೆಯಬೇಕು' ಎಂಬ ವಿಚಾರಕ್ಕೆ ಸಮನಾಗಿದೆ. 
ಇದೇ ಮಾತನ್ನು "ಅಂಬಲಿ ಕಂಬಳಿ ಆಸ್ತಿ, ಮಿಕ್ಕಿದ್ದೆಲ್ಲ ಜಾಸ್ತಿ' ಎಂದು ಘನಮಠ 
ಶಿವಯೋಗಿಗಳು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. “ಪ್ರಕೃತಿಯು ನಮ್ಮ ಅವಶ್ಯಕತೆಗಳನ್ನು ಪೂರೈಸುತ್ತದೆ 
ಹೊರತಾಗಿ ದುರಾಸೆಗಳನ್ನಲ್ಲ' ಎಂದು ಗಾ೦ಧೀಜಿಯವರು ಹೇಳಿದ್ದು ಕೂಡ 
ಇದೇ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ. ಹೀಗೆ ಅರಿತು ಬದುಕುವ ಶರಣರನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
. "ಬಡವರು' ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಇದು ಪ್ರಕೃತಿ ನಿಯಮಕ್ಕೆ ಅನುಗುಣವಾಗಿದೆ. 
ಜೀವಜಾಲ ಸಮತೋಲನವನ್ನು ಕಾಪಾಡುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಸಕಲ 
ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸಾಗುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ನಿಸರ್ಗ ರಕ್ಷಣೆ ಮಾಡುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ. 
ಕೆಲವೇ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳು ದುರಾಸೆಯಿಂದ ಪ್ರಕೃತಿಯ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಯನ್ನು ಕಬಳಿಸುತ್ತ 
ಶ್ರೀಮಂತರಾಗಿ ಮೆರೆಯುವುದು ಶರಣ ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿದೆ. 


ಶರಣರಿಗೆ ದುರಾಸೆ ಎಂಬುದು ಗೊತ್ತೇ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಆಸೆ, ದುರಾಸೆಗಳಿಂದ 
ಶರಣರು ದೂರವಾಗಿದ್ದರು. ಆಸೆ ಬಿಟ್ಟವರೇ ಬಡವರು. ಆಸೆಯುಳ್ಳವರೇ 
ಶ್ರೀಮಂತರು. "ಆಸೆ ಎಂಬುದು ಅರಸಿಂಗಲ್ಲದೆ ಶಿವಭಕ್ತರಿಗುಂಟೆ?' ಎಂದು 
ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮ ಕೇಳುವುದು ಇದೇ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ. "ಆಸೆ ಎಂಬುದು ಭವದ 
ಬೀಜ. ನಿರಾಸೆ ಎಂಬುದು ನಿತ್ಯಮುಕ್ತಿ' ಎಂದು ಕಾಳವ್ವೆ ಸಾರುವುದೂ ಇದೇ 
ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ. ಆಸೆ ಇಲ್ಲದ ಬಡವರು ಭಕ್ತರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಆಸೆಯುಳ್ಳ ಶ್ರೀಮಂತರು 
ಭವಿಗಳಾಗುತ್ತಾರೆ. ಹಣವು ತನ್ನ ಚಲನಶೀಲತೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತ 
ತಿಜೋರಿಯಲ್ಲೇ ಉಳಿದು ಬಡ್ಡಿ ಗಳಿಸುವ ಸಾಧನವಾದಾಗ ಸಮಾಜದ ಆರ್ಥಿಕ 
ಆರೋಗ್ಯ ಹದಗೆಡುವುದು ಎಂಬ ಸೂಕ್ಷ್ಮವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅರಿತಿದ್ದರು. 
"ಧನವನಿರಿಸದಿರಾ ಭವಬಪ್ಪುದು ತಪ್ಪದು' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇದೇ 
ಕಾರಣದಿಂದ ಎಚ್ಚರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬಡವರು ಭವಿಗಳಾಗದೆ 
ಭಕ್ತರಾಗಿ ನಿತ್ಯಮುಕ್ತರಾಗಿದ್ದರು. ಈ ರಹಸ್ಯವನ್ನು ತಿಳಿದು ಬದುಕಿ ಲೋಕಕ್ಕೆ 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಗಳಾದವರೇ ಶರಣರು. 
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ಹಣದ ಗಳಿಕೆಗೆ ಇಲ್ಲಿ ಬೆಲೆ ಇಲ್ಲ. ಆದರೆ ಮಾನವೀಯತೆಯ ಉಳಿಕೆಗೆ 
ಭಾರೀ ಬೆಲೆ ಇದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕಾಯಕ-ದಾಸೋಹದ 
ಆ೦ದೋಲನದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲ ಜಾತಿಯ ಮತ್ತು ಎಲ್ಲ ವರ್ಗದ ಜನ ಪಾಲ್ಗೊಂಡರು. 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶರಣಸಂಕುಲ ಸೇರಿದ ಬಡವರು ಸಂಪತ್ತಿನ ಆಸೆ ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. 
ಸಂಕುಲದ ಭಾಗವಾದ ಉಳ್ಳವರು ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಶಿವನಿಧಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿದರು. 
ಬಡತನವನ್ನು ಸ್ಪೀಕರಿಸುತ್ತ ಹೃದಯಶ್ರೀಮಂತಿಕೆಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸಿಕೊ೦ಡರು. 
ಬಡತನವನ್ನು ಆಹ್ವಾನಿಸುವಂಥ ಎದೆಗಾರಿಕೆಯನ್ನು ಪಡೆದು ಭೌತಿಕ 
ಸುಖಲೋಲುಪತೆಯಿಂದ ದೂರ ಉಳಿದರು. ಹೀಗೆ ಭವಬಂಧನದಿಂದ 
ಬಿಡಿಸಿಕೊಂಡು ಸ್ವತಂತ್ರಧೀರರಾದರು. 


ಶರಣರ ಮನೆ ನೋಡಿದಾಗ, ಅದು ಬಡವರ ಮನೆ ಎಂಬುದು 
ಮೇಲ್ನೋಟಕ್ಕೇ ಗೊತ್ತಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಅವರ ಮನ ಘನವಾಗಿದೆ. ಘನವಾಗಿದೆ 
ಎಂದರೆ ಶ್ರೇಷ್ಠವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದು ಶಬ್ದಾರ್ಥವಾದರೆ, ಅವರ ಮನದೊಳಗೆ 
ದೇವರು ನೆಲೆಸಿದ್ದಾನೆ ಎಂಬದು ಅನುಭಾವದ ಅರ್ಥ. ದೇವರನ್ನೇ ತಮ್ಮ 
ಮನದೊಳಗೆ ಇಟ್ಟುಕೊ೦ಡವರಿಗೆ ಯಾವ ಸಂಪತ್ತಿನ ಆಸೆಯೂ ಇರಲಾರದು. 
ಅವರೇ ಘನಮನ ಸಂಪನ್ನರು. ಇಂಥ ಶರಣರು ಎಲ್ಲ ಬಾಹ್ಯ ಆಕರ್ಷಣೆಗಳಿಂದ 
ಮುಕ್ತರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. "ಸೋಂಕಿನಲ್ಲಿ ಶುಚಿ', ಅಂದರೆ ಶರಣರು ಪತ್ನೀವ್ರತಸ್ಥರು 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಶರಣರು ಸರ್ವಾ೦ಗ ಕಲಿಗಳು. ಎಲ್ಲ 
ರೀತಿಯ ನೈಪುಣ್ಯದೊಂದಿಗೆ ಗಂಡಾಂತರವನ್ನು ಎದುರಿಸುವ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು 
ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಅವರು ಕಲಿಗಳೇ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಲೌಕಿಕ 
ಅರ್ಥವನ್ನು ಮೀರಿದ ತಾತ್ತ್ವಿಕ ಅರ್ಥವನ್ನೂ ಈ ಸಾಲು ಒಳಗೊಂಡಿದೆ. 
ಶರಣರು ಕಣ್ಣು ಕಿವಿ, ನಾಲಗೆ, ಕೈ, ಕಾಲು ಹೀಗೆ ದೇಹದ ಎಲ್ಲ ಅಂಗಾಂಗಗಳ 
ಮೇಲೂ ಹಿಡಿತ ಸಾಧಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅವರ ಕಣ್ಣು ಕೆಟ್ಟದ್ದನ್ನು ನೋಡುವುದಿಲ್ಲ. 
ಅವರ ಕಿವಿ ಕೆಟ್ಟದ್ದನ್ನು ಕೇಳುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರ ನಾಲಿಗೆಗೆ ಅಹಿತಕರವಾದ ರುಚಿ 
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ಹಿಡಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರು ಕೆಟ್ಟದ್ದಕ್ಕೆ ಕೈಹಾಕುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರ ಕಾಲು ಕೆಟ್ಟದ್ದರ 
ಕಡೆಗೆ ಹೋಗುವುದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಅವರು ಸರ್ವಾಂಗ ಕಲಿಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


ನರನ ಸಂಗ್ರಹಬುದ್ಧಿ ಶರಣರಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ. ಅವರು ಸ್ವಾವಲಂಬಿಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ದಾಸೋಹಂ ಭಾವದ ಅವರ ಮನೆಗೆ ಹೋದವರಿಗೆ ಆಹಾರದ ಕೊರತೆ 
ಇಲ್ಲ. ಬಡವರಾದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಅವರ ದುಡಿಯುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯವೇ 
ಸಂಪತ್ತಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಕೂಡಿಸಿಡುವ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ಅವರು ನೆಚ್ಚಿಕೊಂಡು 
ಬದುಕುವುದಿಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ಕೂಡಿಸಿಡುವ ಸಂಪತ್ತು ಮಿಗುತಾಯ ಮೌಲ್ಯವೆಂದು 
ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಮಿಗುತಾಯ ಮೌಲ್ಯ ಮಾನವೀಯ ಮೌಲ್ಯಗಳಿಗೆ 
ವಿರುದ್ದವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಸಮಾಜವನ್ನು ಬಡವಾಗಿಸಿ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಶ್ರೀಮಂತಗೊಳಿಸುವ 
ಮೌಲ್ಯ ಇದಾಗಿದೆ. ಮಾನವೀಯ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಜ್ನರೂ ಆಗಿದ್ದ ಬಸವಣ್ಣನವರು, 
ಸುಲಿಗೆಯ ವರ್ಗವನ್ನು ಸದೃಢಗೊಳಿಸುವ ಈ ಮಿಗುತಾಯ ಮೌಲ್ಯವನ್ನು 
ತಿರಸ್ಕರಿಸಿದರು. ಅದಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ದಾಸೋಹ ಮೌಲ್ಯವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿದರು. 
ಜನರು ಸಂಗ್ರಹಬುದ್ಧಿಯಿ೦ದ ಹೊರಬಂದು ಸಾಮೂಹಿಕ ಸಂಗ್ರಹ ಬುದ್ಧಿಯನ್ನು 
ಹೊಂದಲು ಸಹಾಯಕವಾಗುವುದೇ ದಾಸೋಹ ಮೌಲ್ಯ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು 
ತಾವು ಗಳಿಸಿದುದನ್ನು ಶಿವನ ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ಭಾವಿಸಿ ಸಂಗ್ರಹವಾಗುವಂಥದ್ದನ್ನೆಲ್ಲ 
ಶಿವನಿಧಿ ಎಂಬ ಸಾಮೂಹಿಕ ನಿಧಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಶರಣ ಸಂಕುಲದ 
ಸದಸ್ಯರ ಮಧ್ಯೆ ಕಡ ಕೊಡುವುದಾಗಲಿ, ಬಡ್ಡಿ ವ್ಯವಹಾರವಾಗಲೀ ಇರಲಿಲ್ಲ. 
ಸಂಕುಲದ ಸದಸ್ಯರಲ್ಲಿ ಯಾರಿಗಾದರೂ ಆರ್ಥಿಕ ಅಡಚಣೆ ಉಂಟಾದಲ್ಲಿ 
ಶಿವನಿಧಿಯಿ೦ದ ಧನ ಪಡೆಯುವ ಅವಕಾಶವಿತ್ತು. ಹೀಗೆ ಶರಣರು ಸಾಮಾಜಿಕ 
ನಿಧಿಯಿಂದ ವೈಯಕ್ತಿಕ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಬಗೆಹರಿಸಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಅದೇರೀತಿ 
ತಾವು ಹೆಚ್ಚಿಗೆ ಗಳಿಸಿದಾಗ ಆ ಸಾಮಾಜಿಕ ನಿಧಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಹೀಗೆ 
ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಯಾರೂ ಆರ್ಥಿಕ ಸಮಸ್ಯೆಯಿಂದ ಬಳಲುತ್ತಿದ್ದಿಲ್ಲ. ವೈಯಕ್ತಿಕ 
ದುಡಿಮೆ ಮತ್ತು ಸಾಮೂಹಿಕ ಬದುಕಿನ ಅದ್ಭುತ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯೊಂದಿಗೆ ಶರಣ 
ಸಂಕುಲ ಎಷ್ಟೊಂದು ೦ಶುಶಸ್ಸನ್ನು ಸಾಧಿಸಿತ್ತೆಂದರೆ, "ಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ 
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ಕೊಡುವವರುಂಟು ಬೇಡುವವರಿಲ್ಲ' ಎ೦ಬ ಮಾತು ಎಲ್ಲೆಡೆ ಹಬ್ಬಿತ್ತು. ಹೀಗೆ 
ಬದುಕುವುದರ ಮೂಲಕ ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಸಮತ್ವವನ್ನು ಸಾಧಿಸುವವರೇ ಭಕ್ತರು. 
ಇದುವೇ ಭಕ್ತಿಭಾವ. ಇಂಥ ಭಕ್ತಿಯುಳ್ಳ ಬಡವರೇ ನಿಜವಾದ ಶ್ರೀಮಂತರು. 
ಹೀಗೆ ಶರಣರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಅನುಪಮವಾಗಿದೆ. 


ಬಡವರ ಜೀವನಾನುಭವ ಬಯಸಿದ ಬಸವಣ್ಣ: ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಲ್ಲ 


ಪ್ರಕಾರದ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಜೀವನಾನುಭವದಿಂದ ಹೊಸ ಸಮತಾ 
ಸದ್ಧಾಂತವನ್ನು ರೂಪಿಸಿದರು. | 


“ಭಕ್ತಿ ಇಲ್ಲದ ಬಡವ ನಾನಯ್ಯಾ 

ಕಕ್ಕಯ್ಯನ ಮನೆಯಲ್ಲೂ ಬೇಡಿದೆ 

ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯಲ್ಲೂ ಬೇಡಿದೆ 

ದಾಸಯ್ಯನ ಮನೆಯಲ್ಲೂ ಬೇಡಿದೆ 

ಎಲ್ಲ ಪುರಾತರು ನೆರೆದು ಭಕ್ತಿಭಿಕ್ಚ ವನಿಕ್ಕಿದಡೆ 
ಎನ್ನ ಪಾತ್ರೆ ತುಂಬಿತ್ತು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


- ಬಸವಣ 
ಣಿ 


ಅನುಭಾವ ಎಂಬುದು ಐಹಿಕ ಜಗತ್ತಿನ ಅನುಭವವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಇಲ್ಲ. 
ಸರ್ವರ ಅನುಭವದ ಒಟ್ಟು ರೂಪವೇ ಅನುಭಾವ. ಅನುಭವ ಎಂಬುದು 
ಮಕರಂದದ ಹಾಗೆ. ಅನುಭಾವ ಎಂಬುದು ಜೇನುತುಪ್ಪದ ಹಾಗೆ. 
ಜೇನುಹುಳುಗಳು ಹೂವಿಂದ ಹೂವಿಗೆ ಹಾರಿ ಅವುಗಳ ಮಕರಂದವನ್ನು 
ಹೀರಿ, ತಮ್ಮ ದೇಹದೊಳಗಿನ ರಾಸಾಯನಿಕ ಅಂಶವನ್ನು ಆ ಸರ್ವ ಹೂಗಳಿಂದ 
ಕೂಡಿದ ಮಕರಂದದ ಜೊತೆ ಬೆರೆಸಿ ತಮ್ಮ ಜೇನುಗೂಡಲ್ಲಿ ಸಂಗಹಿಸುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಜೇನುತುಪ್ಪವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತವೆ. 


ಅನುಭವ ಮಂಟಪದಲ್ಲಿ ಸರ್ವ ಶರಣರ ಅನುಭವದ ಸಾರವೇ ಅನುಭಾವ. 
ವಿವಿಧ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳಾದ ಶರಣರು ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಪಡೆದ ಅನುಭವಕ್ಕೆ 
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ತಮ್ಮ ಸಂಸ್ಕಾರದ ಭಾವ ತುಂಬಿಕೊಂಡು ಅನುಭವ ಮಂಟಪಕ್ಕೆ ಬಂದು, 
ಚಿ೦ತನಗೋಷ್ಠಿಯಲ್ಲಿ ಭಾಗವಹಿಸಿ ಎಲ್ಲ ಶರಣರ ಅನುಭವ ಮತ್ತು ಸಂಸ್ಕಾರದಿ೦ದ 
ಕೂಡಿದ ಅನುಭಾವವನ್ನು ಆನಂದಿಸುತ್ತಾರೆ. 


ಜೇನುಗೂಡಿನಲ್ಲಿ ರಾಣಿಜೇನು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ನಿಭಾಯಿಸುವಂತೆ ಶರಣರಲ್ಲಿ 
ಲಿಂಗತತ್ತ್ವವೇ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ನಿಭಾಯಿಸುತ್ತದೆ. ಸರ್ವಸಮತ್ವ ಭಾವದಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ಭಕ್ತಿಯನ್ನು ಲಿಂಗತತ್ತ್ವ ಬಯಸುತ್ತದೆ. ಮಾನವ ವಿಮೋಚನೆಯ ತತ್ತ್ವವೇ 
ಲಿಂಗತತ್ತ್ವ ಪ್ರಖರವಾದ ಮಾನವೀಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಭಕ್ತಿಮಾರ್ಗದಿಂದ 
ಮಾತ್ರ ಸಕಲಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಲೇಸನ್ನೇ ಬಯಸುವ ಲಿಂಗಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವನ್ನು ತಲುಪಲು 
ಸಾಧ್ಯ. ಜೇನುಹುಳುಗಳ ಪ್ರಯತ್ನದಿಂದ ಮಾತ್ರ ಜೇನುತುಪ್ಪವನ್ನು ಪಡೆಯಲು 
ಸಾಧ್ಯ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಂಥ ಭಕ್ತಿಯ ಕುರಿತು ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಲ್ಲ ಸ್ತರದ ಜನಸಮುದಾಯಗಳ ಅನುಭವ ಮತ್ತು 
ಸಂಸ್ಕಾರಗಳಿಗೆ ಭಕ್ತಿ ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಎಲ್ಲರ ಅನುಭವ ಮತ್ತು 
ಸ೦ಸ್ಕಾರಗಳನ್ನು ತಮ್ಮದಾಗಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಮಹಾನುಭಾವಿಯಾಗುತ್ತಾರೆ. 
ಹೀಗಾಗಿ ಅವರಿಗೆ ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ರಹಸ್ಯಗಳು ಗೋಚರಿಸತೊಡಗುತ್ತವೆ. ಎಲ್ಲರ 
ಭಕ್ತಿಭಿಕ್ಷೆಯಿಂದ ಅವರ ಅನುಭವದ ಪಾತ್ರೆ ತುಂಬಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಅವರಿಗೆ 
ಮಾನವನನ್ನು ಎಲ್ಲರೀತಿಯ ಬಂಧನಗಳಿಂದ ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸುವ 
ಮಾರ್ಗವನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯಲು ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಮೇಲ್ಜಾತಿಯವರ ಪುಸ್ತಕ 
ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಕೆಳಜಾತಿಗಳವರ ಅನುಭವಾಮೃತದಿಂದ ಅವರು ಸತ್ಯ ಮತ್ತು 
ಅಸತ್ಯದ ಅಂತರವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡರು. ನ್ಯಾಯ ಮತ್ತು ಅನ್ಯಾಯದ 
ರೀತಿಗಳನ್ನು ಗುರುತಿಸಿದರು. ಸುಲಿಗೆಯ ಮೂಲವನ್ನು ಅರಿತರು. ಹೀಗಾಗಿ 
ಜಾತಿ, ಮತ, ಪಂಥ, ವರ್ಗ, ವರ್ಣ, ಲಿಂಗ ಮುಂತಾದ ಭೇದಗಳಿಂದ 


ಮಾನವಕುಲವನ್ನು ಮೇಲಕ್ಕೆತ್ತುವ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ರೂಪಿಸಲು ಅವರಿಗೆ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೫೫ 


ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಮೂಢನಂಬಿಕೆಯ ಬಲೆಯಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿಸುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಅವರೆಂದೂ ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ ಚಿಂತನೆ ಮಾಡದ ಹಾಗೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಆಮೂಲಾಗ್ರವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆಯಲು 
ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. 


ಎಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ನಾವು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಚೆ 
ಕೊಡುವುದಿಲ್ಲವೋ ಅಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ನಾಗರಿಕ ಸಮಾಜವನ್ನು ನಿರ್ಮಿಸಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಭಕ್ತಿಯ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಮೂಲಕ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. 
ಭಕ್ತಿ ಎಂಬ ಇಂಥ ಕ್ರಾಂತಿಕಾರಿ ಮಾನವೀಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇಲ್ಲದವನೇ ನಿಜವಾದ 
ಬಡವ ಎಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸಿದರು. 


ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಲ್ಲ ಜಾತಿ ಜನಾಂಗಗಳ ಅನುಭವವನ್ನು 
ತಮ್ಮದಾಗಿಸಿಕೊಂಡರು. ಅವರಲ್ಲೇ ಒಬ್ಬರಾಗಿ ಸಮಾಜವನ್ನು ನೋಡಿದರು. 
ಅಸಮಾನತೆಯ ಸಮಾಜ ಅಸಹನೀಯವೆನಿಸಿತು. ಇಂಥ ಕುರೂಪ ಸಮಾಜವನ್ನು 
ಸುಂದರ ಸಮಾಜವನ್ನಾಗಿಸಲು ಪಣ ತೊಟ್ಟರು. ಕೆಳಜಾತಿಗಳಿ೦ದ ಬಂದ 
ಸತ್ತುರುಷರಾದ ಡೋಹರ ಕಕ್ಕಯ್ಯ, ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ, ದಾಸಯ್ಯ 
ಮುಂತಾದವರ ಅನುಭವ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಶ್ರೀರಕ್ಷೆಯಾಯಿತು. ಅವರ 
ಅನುಭವದ ಪಾತ್ರೆಯನ್ನು ತುಂಬಿಸಿದವರೇ ಇಂಥ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು. ಈ 
ಲಕ್ಷಾಂತರ ಜನರ ಅನುಭವದಿ೦ದ ಒ೦ದು ನಾಗರೀಕತೆ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುವುದು. 
ಅವರೆಲ್ಲರ ಅನುಭವದ ಸಾರವಾದ ಅನುಭಾವದಿಂದ ಮಾನವ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 
ಅರಳುವುದು. ಹೀಗೆ ನಿರ್ಮಾಣವಾದ ನಾಗರೀಕತೆಯಲ್ಲಿ ಅರಳಿದ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ 
ವಿಶ್ವಮಾನವನ ಉದಯವಾಗುವುದು. 


ಸುಂದರ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ಹೋರಾಟ ಮಾಡಬಯಸುವವರು ಮೊದಲು 
ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ವೈರುಧ್ಯಗಳ ಎರುದ್ಧ ಹೋರಾಡಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ತಮ್ಮೊಳಗೇ 
ಹೋರಾಟ ಮಾಡುವುದೆಂದರೆ ತಮ್ಮ ಜಾತಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಹೊರಬಂದು, 
ಎಲ್ಲ ಜಾತಿಯವರ ಅನುಭವವನ್ನು ಗೌರವಿಸಿ ಆ ಜಾತಿಗಳೊಂದಿಗೆ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೫೬ 


ಒಂದಾಗುವುದರ ಮೂಲಕ ಜಾತಿ ನಿರ್ಮೂಲನ ಮಾಡುವುದು. ಆ ಮೂಲಕ 
ಕಾಯಕದ ಮಹಿಮೆಯನ್ನು ಸಾರುವುದು. ಇಂಥ ವಿಚಾರವನ್ನೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳ ಕಷ್ಟ ಅರಿತುಕೊಂಡರು. ಅವರಿಗೆ 
ಅಭಯಹಸ್ತ ನೀಡಿದರು. ಅವರ ಕಾಯಕವನ್ನು ಗೌರವಿಸಿದರು. ಯಾವುದೇ 
ಕಾಯಕ ದೊಡ್ಡದಲ್ಲ ಅಥವಾ ಚಿಕ್ಕದಲ್ಲ. ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಕಾಯಕಗಳೆಲ್ಲ 
ಪವಿತ್ರವಾದವುಗಳು ಎ೦ಬ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ತುಂಬಿದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರಿಂದಾಗಿ 
ಕೃಷಿಕಾರ್ಯ ಮಾಡುವವರು, ತೊಗಲು ಹದ ಮಾಡುವವರು, ಪಾದರಕ್ಷೆಗಳನ್ನು 
ತಯಾರಿಸುವವರು, ಕಸಗುಡಿಸುವವರು ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳು 
ಒಂದಾಗಿ ತಮ್ಮ ಜಾತಿಗಳ ಚೌಕಟ್ಟುಗಳಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ 
ಒಂದಾದರು. 


ವರೋಗ: ವಸ್ತು ಮೋಹವೆಂಬ ಭವರೋಗವನ್ನು ಪರಿಹರಿಸುವ ಶಕ್ತಿ 
ವಚನ ಚಳವಳಿಗೆ ಇತ್ತು 


“ಗುರೂಪದೇಶ ಮಂತ್ರವೈದ್ಯ ಜಂಗಮೋಪದೇಶ ಶಸ್ತ್ರವೈದ್ಯ ನೋಡಾ. 
ಭವರೋಗವ ಕಳೆವ ಪರಿಯ ನೋಡಾ. 

ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರ ಅನುಭಾವ 

ಮಡಿವಾಳನ ಕಾಯಕದಂತೆ.” 


ಈಬಭಿಸಭಣ 
ಣ 


ಭವರೋಗವೆಂದರೆ ಐಹಿಕ ವಸ್ತುಗಳಲ್ಲೇ ತಲ್ಲೀನವಾಗುವುದು. 
ವಸ್ತುಮೋಹಿಯಾಗಿಯೇ ಇರುವುದು; “ಇಡೀ ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೆ ಹಾನಿಯಾದರೂ 
ಪರವಾಗಿಲ್ಲ ನನಗೆ ಮಾತ ಲಾಭವಾಗಬೇಕು' ಎಂಬ ಮನೋಭಾವವನ್ನು 
ಹೊಂದುವುದು; ಅಂಥ ಲಾಭಕ್ಕಾಗಿ ಏನನ್ನಾದರೂ ಮಾಡಲು ಸಿದ್ದವಾಗಿರುವುದು; 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೫೭ 


ಸ್ವಾರ್ಥವೇ ಜೀವನವಿಧಾನವಾಗುವುದು ಮತ್ತು ಹೆಣ್ಣು-ಹೊನ್ನು-ಮಣ್ಣು ಎಂಬ 
ತೀವ್ರತೆಯಲ್ಲೇ ಬದುಕುವುದು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಂಥ ಭವರೋಗವನ್ನು ಕಳೆಯುವ ವಿಧಾನವನ್ನು 
ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಈ ಭವರೋಗದ ಕಾರಣವನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿಯುವವನು ಗುರು. 
ಆತನ ಉಪದೇಶ ಮಂತ್ರವೈದ್ಯನ ಕೆಲಸ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಅಂದರೆ ಭವರೋಗದ 
ಮೂಲಗಳನ್ನು ತಿಳಿಸುತ್ತದೆ. ರೋಗದ ಗೆ ತಿಳಿಯದೆ ಶಸ್ತ್ರಚಿಕಿತ್ಸೆ 
ಮಾಡಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಹಾಗೆಯೆ ಭವರೋಗ ನಿವಾರಣೆಗೆ ಕಾರ್ಯೋನ್ಮುಖರಾಗುವ 
ಮೊದಲು ಜಂಗಮರು ಗುರೂಪದೇಶವನ್ನು ಮನನ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. 
"ಜ೦ಗಮ' ಎಂಬುದು ಜಾತಿ ಅಲ್ಲ. ಜಂಗಮರು ಅಂದರೆ ಶರಣರ ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು 
ಜನಮನದಲ್ಲಿ ಬೇರೂರುವಂತೆ ಪ್ರಚಾರ ಮಾಡುವವರು. ಇವರು ಗುರೂಪದೇಶದ 
ಮೂಲಕ ಸಮತಾ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಇಡೀ ಬದುಕನ್ನು ಸವೆಸುವವರು. 


ಸಮಾಜದ ಹೊಲಸನ್ನು ತೊಳೆಯುವಲ್ಲಿ ಶರಣರ ವಚನಗಳು ಮಹತ್ವದ 
ಪಾತ್ರ ವಹಿಸುತ್ತವೆ. ಅಂತೆಯೆ "ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರ ಅನುಭಾವ ಮಡಿವಾಳನ 
ಕಾಯಕದಂತೆ' ಎಂದು ಬಸ ಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಸಮಾಜದ 
ಹೊಲಸೆಂಬುದು ಅಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಸ ಸಾರುವ ಜನರ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಇರುತ್ತದೆ. 
ಎಲ್ಲ ತೆರನಾದ ಭೇದಭಾವಕ್ಕೆ ಮಾನವನ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿರುವ ಕೊಳಕೇ 
ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. ಜನರ ಮನಸ್ಸು ಸ್ಪಚ್ಛವಾಗುವವರೆಗೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸಮಭಾವದ 
ಸ್ವಚ್ಛತೆ ಎಂಬುದು ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದ್ದರಿಂದ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸುಧಾರಿಸುವುದು 
ಎಂದರೆ ಸಮಾಜದೊಳಗಿನ ಜನರನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಿಗತವಾಗಿ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ 
ಸುಧಾರಿಸುವುದು ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಂಡುಹಿಡಿದರು. 


ಗುರುವಾದವನು ವ್ಯಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಸಮಾಜದ ಸ್ವಚ್ಛತೆಯ ಮಂತ್ರಗಳನ್ನು 
ನುಡಿಯುತ್ತಾನೆ. ಜಂಗಮ ಅವುಗಳನ್ನು ಕಾರ್ಯಗತಗೊಳಿಸುತ್ತಾನೆ. ಹೀಗೆ 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು ತಮ್ಮನ್ನು ಮತ್ತು ಸಮಾಜವನ್ನು ಸ್ವಚ್ಛಗೊಳಿಸುತ್ತ 
ಆತ್ಮಗೌರವದೊಂದಿಗೆ ಬದುಕುವಂಥ ವಾತಾವರಣವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದೇ ಶರಣರ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೫೮ 


ಬಹುದೊಡ್ಡ ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು. ಜೀವಿಸಲು ಎಷ್ಟು ಬೇಕೋ ಅಷ್ಟೇ ಐಹಿಕ 
ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಪ್ರಸಾದದ ಹಾಗೆ ಸ್ವೀಕರಿಸಿ ಬಳಸಬೇಕು. ಅದಕ್ಕಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಿನ 
ಐಹಿಕ ವಸ್ತುಗಳು ಪ್ರಸಾದವಾಗಿ ಉಳಿಯದೆ ವಿಷವಸ್ತುಗಳಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸುವವು. 
ಅವುಗಳ ಬಳಕೆಯಿಂದ ಭವರೋಗ ಬರುವುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಅವಶ್ಯಕತೆಗಿಂತ 
ಹೆಚ್ಚಿನ ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ವಿಷವಸ್ತುವಾಗಿಸದೆ ದಾಸೋಹ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಅರ್ಪಿಸುವುದೇ ಭವರೋಗದಿಂದ ಮುಕ್ತವಾಗುವ ಕ್ರಮವಾಗಿದೆ. 


ವಸ್ತುಮೋಹದಿಂದ ಬರುವ ಭವರೋಗವನ್ನು ಹಚ್ಚಿಕೊಂಡಾತನಿಗೆ ಭವಿ 
ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಭವರೋಗದಿಂದ ಮುಕ್ತನಾದವನೇ ಭಕ್ತ ಭಕ್ತನು 
ವಸ್ತುಮೋಹಿ ಆಗಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಆತ ಪರವಸ್ತುಮೋಹಿ ಆಗಿರುತ್ತಾನೆ. 
ಪರವಸ್ತು ಎಂದರೆ ಮೂಲಚೈತನ್ಯಸ್ವರೂಪವಾದ ದೇವರು. ಆ ದೇವರ ಸಂಕೇತವೇ 
ಲಿಂಗ. ಹೀಗೆ ಲಿಂಗಮೋಹಿಯಾದ ಭಕ್ತನು ವಸ್ತುಮೋಹದಿ೦ಂದ ಹೊರಬಂದು 
ದಾಸೋಹಿ ಆಗುತ್ತಾನೆ. 


ದಾಸೋಹಿ ಅಂದರೆ ಜಗತ್ತಿನ ವಸ್ತುಗಳೆಲ್ಲ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಸೇರಿದವು 
ಎ೦ಬುದರಲ್ಲಿ ಅಚಲ ನಂಬಿಕೆಯುಳ್ಳವನು. ಕಾಯಕದಿಂದ ಪಡೆದದ್ದನ್ನು ದೇವರ 
ಪ್ರಸಾದವೆಂದು ಸ್ವೀಕರಿಸುವವನು. ಅದನ್ನು ದೇವರ ಸೊತ್ತೆಂದು ಭಾವಿಸಿ 
ಹಿತಮಿತವಾಗಿ ಬಳಸುವವನು. “ಸಮಾಜವೆಂಬುದು ದೇವರ ಕಾಣುವ ರೂಪ' 
ಎಂದು ತಿಳಿದವನು. ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದ ಹೆಚ್ಚಿನದನ್ನು ತನಗಾಗಿ ಕೂಡಿಸಿ 
ಇಡದೆ, ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ ಸಮಾಜವೆಂಬ ದೇವರಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸುವವನು. 
ಹೀಗೆ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರು ಆನಂದಮಯವಾಗಿರಲಿ ಎಂಬ ಆಶಯದೊಂದಿಗೆ 
ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗಿ ಬದುಕುವವನು. 


ಗುರೂಪದೇಶವೆಂಬುದು ಮಂತ್ರವೈದ್ಧ ಇದ್ದ ಹಾಗೆ ಜಂಗಮೋಪದೇಶವೆಂಬುದು 
ಶಸ್ತವೈದ್ಯ ಇದ್ದ ಹಾಗೆ. ಇಲ್ಲಿ ಮಂತ್ರವೈದ್ಯ ಎಂದರೆ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಅಂಟಿದ 
ರೋಗದ ಕಾರಣವನ್ನು ಕಂಡುಹಿಡಿದು ಅದನ್ನು ನಿವಾರಿಸುವ ಬಗೆಯನ್ನು 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೫೯ 


ತಿಳಿಸುವಂಥ ಗುರುವಿನ ಉಪದೇಶ. ಶಸ್ತ್ರವೈದ್ಯ ಎಂದರೆ ಆ ಪ್ರಕಾರ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಬದಲಾವಣೆಯ ಶಸ್ತ್ರಕ್ರಿಯೆ ಮಾಡಿ ಭವರೋಗವನ್ನು ನಿವಾರಿಸುವ 
ಜಂಗಮೋಪದೇಶ. 


ಎಲ್ಲ ನೆಮ್ಮದಿಗಾಗಿ: ಬಸವಾದಿ ಶರಣರದು ಅಹಂಕಾರವಿಲ್ಲದ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ 
ಅವರು ಹೆಸರಿಗಾಗಿ ಬದುಕಿದವರಲ್ಲ. ಲೋಕದ ನೆಮ್ಮದಿಗಾಗಿ ಬದುಕಿದವರು. 


“ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆಯ ಮಾಡುವ ಮಹಿಮರೆಲ್ಲರೂ 
ಸಲಿಗೆವಂತರಾಗಿ ಒಳಗೈದಾರೆ. 

ಆನು ದೇವಾ ಹೊರಗಣವನು. 

"ಸಂಬೋಳಿ ಸಂಬೋಳಿ' ಎನುತ್ತ ಇಂಬಿನಲ್ಲಿ ಇದೇನೆ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 

ನಿಮ್ಮ ನಾಮವಿಡಿದ ಅನಾಮಿಕ ನಾನು.” 


- ಬಸವಣ 
ಣ 


“ಲಿ೦ಗವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಹೊಲೆಯುಂಟೆ?' ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ 
ವಚನದಲ್ಲಿ ಅಸ್ಪಶ್ಯರಿಗಾಗಿ ಪ್ರತಿಭಟನೆಯ ಧ್ವನಿ ಎತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಇಲ್ಲಿ ಸತ್ಯಾಗ್ರಹದ 
ಭಾವವಿದೆ. ಕೆಳಜಾತೀಕರಣದ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಇದೆ, ಜೊತೆಗೆ ಮೇಲ್ಜಾತಿ ಮತ್ತು 
ಮೇಲ್ವರ್ಗದವರಲ್ಲಿನ ಸ್ವಾರ್ಥ ಜನರ ಕೃತ್ರಿಮ ಭಕ್ತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಸಾತ್ತಿಕ ವ್ಯಂಗ್ಯವೂ 
ಇದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಶಿವಾಲಯದ ಹೊರಗೆ ನಿಂತು, ಶಿವಾಲಯದ ಒಳಗೆ 
ಇರುವವರ ಮತ್ತು ತಮ್ಮ ಮಧ್ಯದ ವ್ಯತ್ಯಾಸವನ್ನು ಶಿವನಿಗೆ ತಿಳಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 


"ಆನು ದೇವಾ ಹೊರಗಣವನು' ಎಂದರೆ ದಲಿತರಿಗೆ ಪ್ರವೇಶ ನಿರಾಕರಿಸುವ 
ಶಿವಾಲಯದಿಂದ ಹೊರಗೆ ಇದ್ದೇನೆ ಎಂಬುದು ಒಂದು ಅರ್ಥ. ನಾನು 
ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗುವುದರ ಮೂಲಕ ದಲಿತನಾದ 
ಕಾರಣ ಉಳ್ಳವರ ಶಿವಾಲಯದಿಂದ ಹೊರಗಿದ್ದೇನೆ ಎಂದು ಇನ್ನೊಂದು 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೬೦ 


ಅರ್ಥ. ಹೀಗೆ ಇಡೀ ವಚನ ಶ್ಲೇಷಾರ್ಥಗಳಿ೦ದ ಕೂಡಿದೆ. ದೇವಾ ನಿನ್ನ 
ಪೂಜೆ ಮಾಡುತ್ತ ನಿನ್ನ ಜೊತೆ ಸಲುಗೆಯಿಂದ ಇರುವ "ಮಹಿಮ'ರನ್ನು ನಾನು 
ಗಮನಿಸುತ್ತಿದ್ದೇನೆ. ಇವರೆಲ್ಲ “ಸಲಿಗೆಯಿ೦ದ' ಅಂದರೆ ವಿಶ್ವದ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ 
ಒಳಗೊಂಡ ನಿನ್ನ ಅಗಮ್ಯ, ಅಗೋಚರ ಮತ್ತು ಅಪ್ರತಿಮವಾದ ವಿರಾಟ್‌ 
ಸ್ವರೂಪವನ್ನು ಅರಿಯದೆ ಇರುವಂಥವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ನಾನು ದೂರದಲ್ಲಿ ಇದ್ದು 
ಇವರಿಗೆ ಎಚ್ಚರಿಕೆ ನೀಡುತ್ತಿದ್ದೇನೆ ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಹೇಳುವಾಗ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು "ಸ೦ಬೋಳಿ' ಎಂಬ ಶಬ್ದ ಪ್ರಯೋಗ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಸಂಬೋಳಿ 
ಎಂದರೆ ಎಚ್ಚರ. ಅದರ ಇನ್ನೊಂದು ಅರ್ಥ ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆಯ ಆಚರಣೆಯನ್ನು 
ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಹಿಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ದಲಿತರು ತಮ್ಮ ಕೇರಿಯಿಂದ ಊರಲ್ಲಿ 
ಬರುವಾಗ ತಮ್ಮ ಹೆಜ್ಜೆಗುರುತು ಅಳಿಸಿಹಾಕುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಬೆನ್ನಿಗೆ ಪೊರಕೆ 
ಕಟ್ಟಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಉಗುಳುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಕೊರಳಿಗೆ ಗಡಿಗೆ ಕಟ್ಟಿಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. 
ತಾವು ಊರೊಳಗೆ ಬರುವುದನ್ನು ಸಾರುವುದಕ್ಕಾಗಿ “ಸ೦ಬೋಳಿ' ಎಂದು 
ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಮಟಮಟ ಮಧ್ಯಾಹ್ನದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಅವರಿಗೆ ಊರೊಳಗೆ ಬರಲು 
ಅವಕಾಶವಿತ್ತು. ಏಕೆ೦ದರೆ ಆಗ ಅವರ ನೆರಳು ಉದ್ದಕ್ಕೆ ಹರಡದೆ ಅವರ 
ಬಳಿಯೇ ಇರುವ ಸಮಯವದು. ಹೀಗೆ ಅವರ ನೆರಳು ಕೂಡ ಬೀಳದ 
ಹಾಗೆ ಸವರ್ಣೀಯರು ಎಚ್ಚರಿಕೆ ವಹಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ದಲಿತರ ನೋವಿನ ಪಾಲುದಾರರಾದರು. 


“ನಿಮ್ಮ ನಾಮವಿಡಿದ ಅನಾಮಿಕ ನಾನು' ಎಂದು ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ವಚನವನ್ನು ಪೂರ್ಣಗೊಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಇಲ್ಲಿನ ಅನಾಮಿಕ 
ಪದ ಅಸ್ಪಶ್ಯ ಎ೦ಬ ಒ೦ದು ಅರ್ಥ ನೀಡಿದರೆ, ಇನ್ನೊಂದು ಅರ್ಥ, 
ಸರ್ವಶಕ್ತನಾದ ದೇವನೊಬ್ಬನೇ ಅಗಮ್ಯ, ಅಗೋಚರ, ಅಪ್ರತಿಮ 'ನಾಮಾಂಕಿತನು' 
ಎಂಬುದು. ನಾವು ಅನಾಮಿಕರಾದಾಗ, ಅಂದರೆ ಜಾತಿ ಮುಂತಾದ 
ಅಹಂಕಾರಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತರಾದಾಗ ದೇವರ ಅರಿವಾಗುವುದು ಹೊರತಾಗಿ ಕೇವಲ 
ಪೂಜೆ ಮಾಡುವುದರಿ೦ದ ಅಲ್ಲ ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಅವರು ಇಲ್ಲಿ ಸೂಚಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೬೧ 


ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಶಿವಾಲಯ ಮುಂತಾದ ದೇವಾಲಯಗಳು ಇಡೀ 
ಸಮಾಜದ ಕೇಂದಗಳಾಗಿದ್ದವು. ಶ್ರೀಮಂತರು ಇಲ್ಲಿ ವಜ್ರ, ವೈಡೂರ್ಯ, 
ಮುತ್ತು. ರತ್ನ ಮತ್ತು ಭಾರಿ ಮೊತ್ತದ ಹಣವನ್ನು ಇಡುತ್ತಿದ್ದರು. ದೇವಾಲಯಗಳಲ್ಲಿ 
ಕಳ್ಳತನವಾಗುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬುದೇ ಇದಕ್ಕೆ ಕಾರಣ. ಹೀಗೆ ತಮ್ಮ ನಗ ನಾಣ್ಯ 
ಇಡುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ದೇವಾಲಯಕ್ಕೆ ಸೇವಾಶುಲ್ಕವನ್ನೂ ಕೊಡಬೇಕಾಗುತ್ತಿತ್ತು. 
ವ್ಯಾಪಾರಿಗಳಿಗೆ ದೇವಾಲಯದಿಂದ ಸಾಲ ಕೊಟ್ಟು ಬಡ್ಡಿ ವಸೂಲಿ 
ಮಾಡಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು. ದೊಡ್ಡ ದೇವಾಲಯಗಳು ಲೈಂಗಿಕ ಶಿಲದಿಂದ ಭಕ್ತರನ್ನು 
ಆಕರ್ಷಿಸುತ್ತಿದ್ದವು. ನೂರಾರು ಮಂದಿ ದೇವದಾಸಿಯರನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದವು. 
ಅವರು ನೃತ್ಯವನ್ನು ಪ್ರದರ್ಶಿಸುವುದಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ಶ್ರೀಮಂತರು ಮತ್ತು ಪೂಜಾರಿಗಳ 
ದೇವದಾಸಿಯರೂ ಆಗಬೇಕಿತ್ತು. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಂತೆ ಇಂಥ 
ಸೌಲಭ್ಯಗಳನ್ನು ಪಡೆಯುವವರೆಲ್ಲ ದೇವರ ಜೊತೆ ಸಲಿಗೆಯಿಂದ ಇರುವ 


ಮಹಿಮರಾಗಿದ್ದರು. 


ಇವರು ಮಹಿಮರು ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ವ್ಯಂಗವಾಡಿದ್ದರಲ್ಲಿ ಸತ್ಯ 
ಅಡಗಿದೆ. ಕೆಲ ದುರ್ಬಲ ರಾಜರು ಕೂಡ ಇಂಥ ಪ್ರಭಾವಿ ದೇವಾಲಯಗಳ 
ಜನರ ಮತ್ತು ಶ್ರೀಮಂತರ ಅವ್ಯವಹಾರವನ್ನು ನೋಡಿಯೂ ನೋಡದಂತೆ 
"ಇರುತ್ತಿದ್ದರು. ದೇವಾಲಯಗಳು ಇಂಥ ಮಹಿಮರಿಗೆ ಬ್ಯಾಂಕುಗಳಾಗಿ, ವ್ಯವಹಾರ 
ಕೇಂದ್ರಗಳಾಗಿ, ಬಾರಿ ಹೋಟೆಲ್‌ಗಳಾಗಿ, ನಾಟ್ಯಮಂದಿರಗಳಾಗಿ, 
ದೇವದಾಸಿಯರಿಂದ ಸೇವೆ ಪಡೆಯುವ ತಾಣಗಳಾಗಿ ಪರಿಣಮಿಸಿದ್ದವು! 


ಹನ್ನೊಂದನೇ ಶತಮಾನದ ಕಾಶ್ಮೀರದ ದೊರೆ ಹರ್ಷನ ಆಸ್ಥಾನ ಕವಿ 
ಕಲ್ಲಣನ “ರಾಜತರಂಗಿಣಿ” ಎಂಬ ಗ್ರಂಥದಲ್ಲಿ, ದೇವಾಲಯಗಳು 
ಸಂಪದ್ಭರಿತವಾಗಿದ್ದರ ಬಗ್ಗೆ ತಿಳಿಸಲಾಗಿದೆ. ರಾಜಭಂಡಾರ ಖಾಲಿಯಾದಾಗ 
ದೇವಾಲಯಗಳ ಮೇಲೆ ದಾಳಿ ಮಾಡಲು ದೊರೆ ಹರ್ಷ ಮೂರ್ತಿ 
ಮೂಲೋತ್ಪಾಟನ ಸಚಿವ ಹುದ್ದೆಯನ್ನೇ ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದ! 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೬೨ 


ದೇವಾಲಯದಲ್ಲಿನ ಸಂಪತ್ತನ್ನು ರಾಜಭಂಡಾರಕ್ಕೆ ಸಾಗಿಸುವ ಮೊದಲು 
ಆ ದೇವಸ್ಥಾನದ ಬಗ್ಗೆ ಪ್ರಜೆಗಳಿಗೆ ಇರುವ ಭಾವನಾತ್ಮಕ ಸಂಬಂಧವನ್ನು 
ತೊಡೆದುಹಾಕಬೇಕಿತ್ತು ಆದ್ದರಿಂದಲೇ ಮೂರ್ತಿ ಮೂಲೋತ್ಪಾಟನ ಸಚಿವನ 
ಸೈನ್ಯಪಡೆ ಮೊದಲು ಮೂರ್ತಿಗೆ ಕೈ ಹಚ್ಚುತ್ತಿತ್ತು. ದೇವಾಲಯ 
ಮುಖ್ಯಮೂರ್ತಿಯನ್ನು ಕಿತ್ತಿ ಬೀದಿಗೆ ತಂದು ಎಸೆಯಲಾಗುತ್ತಿತ್ತು ಜನ ನೋಡುತ್ತ 
ನೋಡುತ್ತ ಆ ಮೂರ್ತಿಯ ಬಗ್ಗೆ ಇದ್ದ ಭಾವನಾತ್ಮಕ ಸಂಬಂಧವನ್ನು 
ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದರು. ಹೀಗೆ ಆ ದೇವಸ್ಥಾನದ ಮಹಿಮೆಯನ್ನು ಅಳಿಸಿ ಹಾಕುವ 
ಕ್ರಿಯೆಗಳು ಮುಗಿದ ನಂತರ, ಸೈನಿಕರು ಅಲ್ಲಿನ ಸಂಪತ್ತನ್ನೆಲ್ಲ ತಂದು 
ರಾಜಭಂಡಾರಕ್ಕೆ ಸೇರಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 


ಇಂಥ ದೇವಾಲಯಗಳಲ್ಲಿ ದಲಿತರಿಗೆ ಪ್ರವೇಶವಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರೇನಿದ್ದರೂ 
ದೇವಸ್ಥಾನದ ಹೊರಗೆ ಬಿಟ್ಟಿಕೂಲಿಗಳಾಗಿ ದುಡಿಯಬೇಕಿತ್ತು. ಅಂತೆಯ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇವಾಲಯದ ಒಳಗೆ ಹೋಗುವುದಿಲ್ಲ. ಹೊರಗೆ ದಲಿತರ 
ಜೊತೆ ನಿಂತು, ದೇವಾಲಯದ ಒಳಗೆ ಸಲಿಗೆವಂತರಾಗಿರುವ ಮಹಿಮರ 
ವಿರುದ್ಧ, ದೇವರಿಗೆ ಸತ್ಕಾಗ್ರಹದ ರೂಪದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. "ನಾನು ಅಸ್ಪಶ್ಯ' 
ಎಂದು ಸಾರುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸತ್ಕಾಗ್ರಹದ ಜನಕರು ಕೂಡ 
ಆಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಇಂಥ ಐಹಿಕ ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಹಾಗೂ ದೇಹದೊಳಗೇ ಇರುವ ಜೀವಾತ್ಮ 
ಮತ್ತು ಪರಮಾತ್ಮರ ನೇರ ಸಂಬಂಧದ ತಾತ್ತ್ವಿಕ ಕಾರಣಗಳಿಂದ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ದೇವಾಲಯಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆಯನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿದರು. “ಸ್ಥಾವರ 
ಪ್ರತಿಷ್ಠೆ ನಾಯಕ ನರಕ' ಎಂದು ಎಚ್ಚರಿಸಿದರು. ಶೋಷಣೆಯ ಕೇಂದ್ರಗಳಾದ 
ದೇವಾಲಯದ ಮೂರ್ತಿಗಳ ಬದಲಿಗೆ ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ಪರಮಾತ್ಮನ ಕುರುಹಾದ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಕೊಟ್ಟರು. ಈ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಅರಿವಿನ ಕುರುಹಾಗಿ ೧೨ನೇ 
ಶತಮಾನದ ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು ವೈಚಾರಿಕ ನೆಲೆಗೆ ತಂದು ನಿಲ್ಲಿಸಿತು. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೬೩ 


ಗುಡಿಗುಂಡಾರಗಳಿಲ್ಲದ ಮತ್ತು ದೇಹವನ್ನೇ ಜೀವಂತ ದೇವಾಲಯವಾಗಿಸಿದ 
ಎಶ್ವದ ಒಂದೇ ಒಂದು ಧರ್ಮವೆಂದರೆ ಬಸವಧರ್ಮ. 


ಏಕಾಂತದ ಹಂಗೇಕೆ?: ಬಹಳಷ್ಟು ಜನ ತಪಸ್ಸಿಗಾಗಿ ಏಕಾಂತದ ಮೊರೆ 
ಹೋಗುತ್ತಾರೆ. ಅರಣ್ಯಗಳನ್ನು, ಗವಿಗಳನ್ನು ಮತ್ತು ಹಿಮಾಲಯದಂಥ 
ಪ್ರದೇಶಗಳನ್ನು ಹುಡುಕಿಕೊಂಡು ಹೋಗುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಇಂಥ ಏಕಾಂತದ 
ಅವಶ್ಯಕತೆ ಇಲ್ಲ ಎಂದು ಅಕ್ಕ ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. 


“ಉಸುರಿನ ಪರಿಮಳವಿರಲು 

ಕುಸುಮದ ಹಂಗೇಕಯ್ಯಾ? 

ಕ್ಷಮೆ ದಮೆ ಶಾಂತಿ ಸೈರಣೆಯಿರಲು 

ಸಮಾಧಿಯ ಹಂಗೇಕಯ್ಯಾ? 

ಲೋಕವೆ ತಾನಾದ ಬಳಿಕ ಏಕಾಂತದ ಹಂಗೇಕಯ್ಯಾ 
ಚೆನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನಾ.” 


"ಆ ಅಕ್ಕ ಮಹಾದೇವಿ 


ಉಸುರಿಗೆ ಪರಿಮಳವಿಲ್ಲದ ಕಾರಣ ನಾವು ಹೂವಿನ ಸುವಾಸನೆ 
ಬಯಸುತ್ತೇವೆ. ಒಂದು ವೇಳೆ ಉಸುರೇ ಪರಿಮಳವಾದರೆ ಅದು ಅಘಟಿತ 
ಘಟನೆಯಾಗುವುದು. ಇಂಥ ಅಘಟಿತ ಘಟನೆಗಳು ಕಾವ್ಕಲೋಕದಲ್ಲಿ ಘಟಿಸುತ್ತವೆ. 
ಪರಿಶುದ್ಧ ಮಾನವರ ಉಸಿರು ಪರಿಮಳದ ಹಾಗೆ ಎಂದು ಅನುಭಾವಿಗಳು 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 


ಮಹಾದೇವಿಯಕ್ಕನ ವಚನಗಳು ಕಾವ್ಯಶಕ್ತಿಯಿ೦ದ ಅನುಪಮವಾಗಿವೆ. 
ಎಲ್ಲಕ್ಕೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಬದುಕಿನ ಕಾಳಜಿಯಿಂದ ಮಹತ್ವಪೂರ್ಣವಾಗಿವೆ. ಅಕ್ಕ 
ಮಹಾದೇವಿ ವಿರಕ್ಕೆಯಾದರೂ ಸಂಸಾರವನ್ನು ಆನ೦ಂದಮಯಗೊಳಿಸುವ ಛಲ 
ಹೊತ್ತವಳು. ಆದರ್ಶ ಸತಿ-ಪತಿ ಹೇಗಿರಬೇಕೆಂಬುದನ್ನು ತನ್ನ ಮತ್ತು 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೬೪ 


ಚೆನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ ದೇವರ ಆತ್ಮಸಂಬಂಧದಿಂದ ಸೂಚಿಸಿದವಳು. ಪವಿತ್ರ 
ಬದುಕನ್ನು ಹೊಂದುವ ಟೆ ಅನುಭಾವವೆಂಬ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಅನುಭವ 
ಮತ್ತು ಲೋಕಾನುಭವಗಳ ಮಧ್ಯದ ಅಂತರವನ್ನು ಕಳೆದವಳು. ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೆ 
ಪಾವಿತ್ರ ದಸ ಸಾಕಾರ ಕ್ಲ ಕಂಡವಳು. 


ಏಕಾಂತ ಮತ್ತು ಪರಮಾನಂದದ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಅನುಭವಿಸುವುದು 
ಅಧ್ಯಾತ್ಮಜೀವಿಗಳ ಆಶಯವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಆದರೆ ಅದಕ್ಕಾಗಿ ಬದುಕಿನಿಂದ 
ಪಲಾಯನ ಮಾಡಬೇಕಿಲ್ಲ ಎಂದು ಅಕ್ಕ ಸೂಚಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಅಕ್ಕ ಮಹಾದೇವಿ 
ಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ಸೌಂದರ್ಯದ ಗಣಿಯಾಗಿದ್ದಳು. ಸಂಪತ್ತು ಅವಳ ಕಾಲ 
ಅಡಿಯಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದಿತ್ತು. ಆದರೆ ಪಾವಿತ್ರ್ಯದ ಮುಂದೆ ಅವಳಿಗೆ ಯಾವುದೂ 
ಮುಖ್ಯ ಎನಿಸಲಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ತೊರೆದು ವೈರಾಗ್ಯಮೂರ್ತಿಯಾಗಿದ್ದ ಅಕ್ಕ 
ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಪವಿತ್ರವಾಗಿರುವ ಕಲೆಯನ್ನು ಕಲಿಸುತ್ತಾಳೆ. ಬದುಕನ್ನು ಹೇಗೆ 
ಪ್ರೀತಿಸಬೇಕೆಂಬುದನ್ನು ನಮಗೆ ತೋರಿಸಿಕೊಡುತ್ತಾಳೆ. 


ಉಸಿರು ಪರಿಮಳವಾಗುವುದು, ಕ್ಷಮೆ, ದಮೆ (ಇ೦ದ್ರಿಯ ನಿಗ್ರಹ), ಶಾಂತಿ 
ಮತು ಸ ಸೈರಣೆಯಿಂದ ಇರುವುದು, ಲೋಕಿ ತಾನಾಗುವುದು. ಹೀಗೆ ಇವುಗಳನ್ನು 
ಸಾಂಸಾರಿಗರೂ ಸಾಧಿಸಬಹುದು. 


ಉಸಿರು ಪರಿಮಳವಾಗುವುದೆಂದರೆ ಶಿವಯೋಗಭಾವದೊಂದಿಗೆ ನಮ್ಮ 
ಹಿತಮಿತ ಆಹಾರ, ವಿಚಾರ ಮತ್ತು ಆಚಾರ ಪರಿಶುದ್ಧವಾಗಿರಬೇಕು ಎಂದರ್ಥ. 
ಲೋಕದ ಜನರೊಂದಿಗೆ ವ್ಯವಹರಿಸುವಾಗ ಕ್ಷಮಾಗುಣವಿರಬೇಕು. ಇದರಿಂದ 
ಮನಶ್ವಾಂತಿಯ ಜೊತೆಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಶಾಂತಿಯೂ ಲಭಿಸುವುದು. ಇಂದ್ರಿಯ 
ನಿಗ್ರಹದ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಿರಬೇಕು. ಇದರಿಂದ ನೆಮ್ಮದಿಯೊಂದಿಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಗೌರವಾರ್ಹ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಾಗುವೆವು. ಶಾಂತ ಸ್ವಭಾವ ಮತ್ತು 
ಸಹನಶಕ್ತಿಯಿ೦ದ ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿದ್ದೂ ಸ್ಥಿತಪ್ರಜ್ಞರಾಗಿ ಬದುಕುವ ಯೋಗ್ಯತೆ 
ಬರುವುದು. ದೈನಂದಿನ ಬದುಕಿನಲ್ಲಿದ್ದುಕೊ೦ಡೇ ಇಂಥ ಸಾಧನೆ ಮಾಡಿದವರು 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೬೫ 


ಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಹೊಂದಲು ಹಿಮಾಲಯಕ್ಕೆ ಹೋಗಬೇಕಿಲ್ಲ. ಇಂಥವರು 
೦ಸಾರದಲ್ಲಿದ್ದುಕೊಂಡೇ ಸಮಾಧಿ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ಹೊಂದುವ ಸಾಮರ್ಥ್ಯ 


ಡೆದಿರುತ್ತಾರೆ. 


al UL 


ಜಗದ ಜಂಜಾಟದಿಂದ ದೂರ ಉಳಿಯುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಏಕಾಂತವನ್ನು 
ಹುಡುಕಿಕೊಂಡು ಹಿಮಾಲಯದ ಕಡೆಗೆ ಪಲಾಯನ ಮಾಡುವವರೂ ಉಂಟು. 
ಆದರೆ ಹೀಗೆ ಮಾಡುವ ಅವಶ್ಯಕತೆ ಇಲ್ಲ. ಬೇರೆಯವರ ಸುಖದುಃಖ ತಮ್ಮ 
ಸುಖದುಃಖ ಎಂದು ಸಾಂಸಾರಿಗರು ಭಾವಿಸಿ, ನೆರೆಹೊರೆಯವರಿಗೆ ಬರಿ 
ಬಾಯಿಮಾತಿನ ಅನುಕಂಪ ತೋರಿಸದೆ, ಸಾಧ್ಯವಾದಷ್ಟು ಸಹಾಯಹಸ್ತ ಚಾಚುತ್ತ 
ಬದುಕಬೇಕು. ಆ ಮೂಲಕ ಲೋಕವೇ ತಾವಾಗಬೇಕು. 


ಇಂಥ ಸಾಧನೆ ಮಾಡಿದ ಸಾಂಸಾರಿಗರು ಪರಿಮಳಕ್ಕಾಗಿ ಕುಸುಮವನ್ನು 
ಹುಡುಕಿಕೊಂಡು ಹೋಗುವುದಿಲ್ಲ. ಮಾನಸಿಕ ನೆಮ್ಮದಿಗಾಗಿ ಸಮಾಧಿಸ್ಥಿತಿ 
ತಲುಪಲು ಹೆಣಗುವುದಿಲ್ಲ. ಏಕಾಂತಕ್ಕಾಗಿ ಚಡಪಡಿಸುವುದಿಲ್ಲ. ಕುಸುಮದ, 
ಸಮಾಧಿಯ ಮತ್ತು ಏಕಾಂತದ ಹಂಗಿಲ್ಲದೆ ಇವೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಸಾಧಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಸಂತರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಾರೆ. 

ಮಹಾದೇವಿಯಕ್ಕ ಹೇಳಿದ ಹಾಗೆಯೆ ೧೨ನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣರು 
ಬದುಕಿ ತೋರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅವರಲ್ಲಿ ಬಹುಪಾಲು ಮಂದಿ ವಿವಿಧ ಕಾಯಕಗಳನ್ನು 
ಮಾಡುವ ಸಾಂಸಾರಿಗರೇ ಆಗಿದ್ದರು. ಜಗದ ನೋವನ್ನು ತಮ್ಮ 
ನೋವಾಗಿಸಿಕೊಂಡ ಶರಣರು ಜನರ ಮಧ್ಯೆ ಇದ್ದುಕೊಂಡು, ಅವರ 
ಅನುಭವವನ್ನು ಗೌರವಿಸುತ್ತಲೇ ಅವರಿಗೆ ಹೊಸ ಬದುಕಿನ ಅರಿವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತ 
ಸಾಗಿದವರು. ಲೋಕವೇ ತಾವಾದವರು. ಕ್ಷಮೆ, ದಮೆ, ಶಾಂತಿ ಮತ್ತು 
ಸೈರಣೆಯಿಂದ ಇದ್ದವರು. ಹೀಗಾಗಿ ಶರಣರಿಗೆ ಸಮಾಧಿಯ ಮತ್ತು ಏಕಾಂತದ 
ಹಂಗು ಇರಲಿಲ್ಲ. ಅವರು ಜನರ ಜೊತೆಗೇ ಇದ್ದು ಸಮಾಜ ಪರಿವರ್ತನೆಯಲ್ಲಿ 
ತೊಡಗಿದ್ದರು. ಸರ್ವಸಮತ್ವದ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ಸರ್ವಸ್ವವನ್ನೂ ಅರ್ಪಿಸಿದ್ದರು. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೬೬ 


ಇಂಥ ಶರಣಸಂಕುಲದಲ್ಲಿ ಕಂಗೊಳಿಸುವ ಅಕ್ಕ ಮಹಾದೇವಿಯ ಈ ವಚನ 
ಜೀವಪರ ಧೋರಣೆಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. 


ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ 'ಸಮಾಧಿ' ಮತ್ತು "ಏಕಾಂತ'ದ 
ಅರ್ಥವಿಸ್ತಾರ ಮಾಡಿದ್ದಾಳೆ. ವ್ಯಷ್ಟಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಈ ಪದಗಳು ಅಕ್ಕನ ವಚನದಲ್ಲಿ 
ಸಮಷ್ಟಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿ ಮಾನವೀಯ ಚಿಂತನೆಗೆ ಹಚ್ಚುತ್ತವೆ. ಈ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಇದೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ವಚನವಾಗಿದೆ. ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ಸಾಂಸಾರಿಗನೋ 
ಅಥವಾ ವಿರಕ್ಷನೋ ಎಂಬುದು ಶರಣರಿಗೆ ಮುಖ್ಯವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಆತ 
ಪವಿತ್ರನಾಗಿದ್ದಾನೆಯೆ? ಮಾನವ ಬದುಕಿನ ಬಹುದೊಡ್ಡ ಸಾಧನೆಯಾದ 
"ಸಮಾಧಿಸ್ಥಿತಿ'ಯನ್ನು ಹೊಂದಿದ್ದಾನೆಯೆ? ಲೋಕದೊಳಗೆ ಇದ್ದೂ ಏಕಾಂತವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಿದ್ದಾನೆಯೆ? ಎಂಬುವು ಮುಖ್ಯವಾಗಿದ್ದವು. 


ಶರಣಧರ್ಮವು ಹೀಗೆ ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ ಸದ್ಗತಿ ಕಾಣುವ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. 
ಜೀವನ್ಮುಖಿ ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಸಾಧು, ಸನ್ಯಾಸಿ, ವಿರಕ್ತರು ಮತ್ತು ಯತಿಗಳು 
ಯಾವ ಸಾಧನೆಗಾಗಿ ಸಂಸಾರ ತ್ಯಜಿಸಿ ಜೀವನ ಪರ್ಯಂತ ಧ್ಯಾನ ಮಾಡುವರೊ 
ಅಂಥ ಸಾಧನೆಯನ್ನು ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿದ್ದುಕೊಂಡೇ ಮಾಡಬಹುದು ಎಂದು 
ವೀರ ವಿರಾಗಿಣಿ ಅಕ್ಕ ಮಹಾದೇವಿ ಇಷ್ಟೊಂದು ದೃಢನಿರ್ಧಾರದಿಂದ ಹೇಳಿದ್ದು 
ಲೋಕದ ಜನರಿಗೆಲ್ಲ ಹೊಸಬೆಳಕನ್ನು ಕೊಡುವಂಥದ್ದು. ಈ ಲೋಕವನ್ನೇ 
ಸದಾಚಾರದ ಬಲದಿಂದ ಸ್ವರ್ಗವಾಗಿಸುವಂಥದ್ದು. 


ನಾವು ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಮಹಾನುಭಾವಿ, ಭಕ್ತಿಭ೦ಡಾರಿ, ವಿಶ್ವಗುರು ಮತ್ತು 
ಜಗಜ್ಜೋತಿ ಎಂದು ಕೊಂಡಾಡುತ್ತೇವೆ. ಏಕೆಂದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿ 
ಇದ್ದುಕೊಂಡು ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಸಾಧಿಸಿದ್ದರು. ಅಂತೆಯೆ ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು, ಅಕ್ಕ 
ಮಹಾದೇವಿ, ಸಿದ್ದರಾಮ ಮತ್ತು ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣ ಮುಂತಾದ ವಿರಕ್ಷರು ಇತರ 
ಸಾಂಸಾರಿಕ ಶರಣರ ಹಾಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ದೇವಸ್ವರೂಪವಾಗಿಯೇ 
ಕಂಡಿದ್ದಾರೆ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೬೭ 


ಚೈತನ್ಯಾತ್ಮಕ ಭೌತಿಕವಾದ: ಏಕಾತ್ಮ ಲೋಕಾತ್ಮ ಮತ್ತು ಪರಮಾತ್ಮ ಶರಣ 
ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನದ ಮೂರು ರೂಪಗಳಾಗಿವೆ. ಚೈತನ್ಯಾತ್ಮಕ ಭೌತಿಕವಾದದ ಮೂಲಕ 
ಇವುಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಘನ ಸಂಬಂಧ ಕಲ್ಪಿಸುವುದೇ ಶರಣರ ಗುರಿಯಾಗಿದೆ. 


“ಒಂದೇ ವಸ್ತು ತನ್ನ ಲೀಲೆಯಿಂದ 

ಪರಮಾತ್ಮ ಜೀವಾತ್ಮನಾಯಿತ್ತು. 

ಆ ಪರಮಾತ್ಮನೆ ಲಿಂಗ, ಜೀವಾತ್ಮನೇ ಅಂಗ, ಸಂಗವೇ ಏಕಾತ್ಮ. 
ತತ್‌ ಪದವೆ ಪರಮಾತ್ಮ, ತ್ವಂ ಪದವೇ ಜೀವಾತ್ಮ 

ಅಸಿ ಪದವೇ ತಾದಾತ್ಮ್ಯವಯ್ಯಾ, 

ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಪ್ರಿಯ ವಿಶ್ಚೇಶ್ವರಾ.” 


ಹ ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿ 


ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳ ಈ ವಚನ ಶರಣರ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. 
ಅದ್ವೈತವನ್ನು ಲೋಕಮುಖಿಯಾಗಿ ನೋಡುವ ಈ ವಚನ ಬಸವಾದ್ವೈತವನ್ನು 
ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತದೆ. ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳು ಪರಮಾತ್ಮ ಮತ್ತು ಜೀವಾತ್ಮರ 
ಸಂಗಮದಿಂದ ಏಕಾತ್ಮ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗುವುದನ್ನು ಅನುಭಾವಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಒಂದೇ 
ವಸ್ತು ತನ್ನ ಲೀಲೆಯಿಂದ ಪರಮಾತ್ಮ ಮತ್ತು ಜೀವಾತ್ಮವಾಯಿತು. ಇವೆರಡೂ 
ಮತ್ತೆ ಒಂದಾದಾಗ ಆ ವಸ್ತು ಏಕಾತ್ಮವಾಯಿತು. ಈ ಏಕಾತ್ಮದಲ್ಲಿ ಪರಮಾತ್ಮ 
ಮತ್ತು ಲೋಕದ ಜೀವಾತ್ಮರೆಲ್ಲ ಸೇರಿದ್ದಾರೆ. ಈ ತತ್ತ್ವವನ್ನು ಅರಿತವರು 
ಲೋಕವೇ ತಾವಾಗುತ್ತಾರೆ. ಈ ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡ ಹೇಗೆ ಹುಟ್ಟಿತು ಎಂದರೆ ಶೂನ್ಯದಿಂದ 


ಹುಟ್ಟಿತು ಎಂದೇ ವಿಜ್ಞಾನಿಗಳು ಹೇಳುತಾರೆ. ಶರಣರ ತತ್ತ ಕೇ ಕೂಡ ಶೂನೃತತ್ತ ವೇ 
ಆಗಿದೆ. ಆ ಶೂನ್ಯ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಒಳಗೊಂಡಿದೆ. ಪರಮಾತ್ಮನೇ ಶೂನ್ಯದೇವ. 


ಈ ಶೂನ್ಯದೇವ ತತ್‌ ಆಗಿ ಪರಮಾತ್ಮನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ತ್ವಂ ಆದಾಗ ಆ 
ಪರಮಾತ್ಮನ ಒಂದು ಅಂಶ ವ್ಯಷ್ಟಿ ಆಗುತ್ತದೆ. ಅಂದರೆ ವ್ಯಷ್ಟಿಯಾಗಿರುವ 
ಜೀವಾತ್ಮವು ಪರಮಾತ್ಮನ ಭಾಗವೇ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. ಅದೇ ಶೂನ್ಯದೇವನಾದ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೬೮ 


ಪರಮಾತ್ಮ ತನ್ನ ಅಂಶವಾದ ವ್ಯಷ್ಟಿಯ ಜೊತೆ ಸೇರಿ ಏಕಾತ್ಮವಾಗಿ 
ಸಮಷ್ಟಿಯಾಗುತ್ತಾನೆ. ಅಂದರೆ ಪರಮಾತ್ಮನ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದ ಶೂನ್ಕರೂಪ 
ಮತ್ತು ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವ ವಿಶ್ವರೂಪದ ಜೊತೆ ಜೀವಾತ್ಮನಾದ ವ್ಯಷ್ಟಿಯು ಸೇರಿದಾಗ 
ತಾದಾತ್ಮವಾಗುತ್ತದೆ. ಆಗ ಶೂನ್ಯ, ವಿಶ್ವ ಮತ್ತು ಜೀವಗಳು ಒಂದಾಗುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಸಮಷ್ಟಿಯ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡುತ್ತದೆ. ಸಮಷ್ಟಿಯನ್ನು ಶೂನ್ಯದೇವನೊಂದಿಗೆ 
ಅಂದರೆ ಜಗನ್ನಿಯಾಮಕವಾದ ಶಕ್ತಿಯೊಂದಿಗೆ ನೋಡುವುದು ಚೈತನ್ಯಾತ್ಮಕ 
ಭೌತಿಕವಾದವಾಗುತ್ತದೆ. ಜಗನ್ನಿಯಾಮಕ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ನೋಡುವುದು 
ಗತಿತಾರ್ಕಿಕ ಭೌತಿಕವಾದವಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಜಗನ್ನಿಯಾಮಕ ಶಕ್ತಿಗೆ ಯಾವುದೇ 
ರೂಪವಿಲ್ಲ. ಅದಕ್ಕೆ ಯಾವ ಹೆಸರೂ ಇಲ್ಲ. ಅದನ್ನು ತಲುಪುವಂತಿಲ್ಲ. ಅದನ್ನು 
ಯಾವುದರ ಜೊತೆಯೂ ಹೋಲಿಸುವಂತಿಲ್ಲ. ಅದನ್ನು ನೋಡಲಿಕ್ಕಾಗದು. 
ಮುಟ್ಟಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಅದರ ಆಳ, ಎತ್ತರ ಮತ್ತು ವಿಸ್ತಾರಗಳನ್ನು ಕಲ್ಲಿಸಲಿಕ್ಕೂ 
ಆಗದು. ಈ ಶೂನ್ಯವು ಅನಂತವಾಗಿದೆ. ಆ ಅನಂತವನ್ನೂ ಕಲ್ಪಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. 
ಇಂಥ "ಹೇಳಬಾರದ ಘನಕ್ಕೆ' ದೇವರು ಎಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಆ ದೇವರಿಗೆ 
ವಿವಿಧ ಹೆಸರುಗಳನ್ನು ಇಡುತ್ತಾರೆ. ಅದಕ್ಕೆ ಅನೇಕ ಧರ್ಮಗಳು ವಿವಿಧ 
ಮೂರ್ತಸ್ಟರೂಪವನ್ನು ಕೊಟ್ಟಿವೆ. ಕೆಲ ಧರ್ಮಗಳು ನಿರಾಕಾರ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲೇ 
ಹೆಸರಿಟ್ಟು ಕರೆದಿವೆ. ಆದರೆ ಉರಿಲಿಂಗ ಪೆದ್ದಿಗಳು ಆ ಹೇಳಬಾರದ ಫನಕ್ಕೆ 
“ಒ೦ದೇ ವಸ್ತು' ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. ಅದಕ್ಕೆ ವಸ್ತು ಎಂದು ಕರೆದದ್ದು 
ಮಹತ್ವಪೂರ್ಣವಾಗಿದೆ. ಆ ವಸ್ತು ಚಲನಶೀಲವಾಗಿದೆ. ವಸ್ತುವಿನ ಈ 
ಚಲನಶೀಲತೆಯನ್ನು ಅರಿತುಕೊ೦ಡ ೧೯ನೇ ಶತಮಾನದ ನಿರೀಶ್ವರವಾದಿ 
ಮಹಾಜ್ಞಾನಿ ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್‌ "ಮ್ಯಾಟರ್‌ ಇನ್‌ ಮೋಷನ್‌' ಎಂದು ತಿಳಿಸಿದ. 
ಹೀಗೆ "ವಸ್ತು ಚಲನಶೀಲವಾಗಿದೆ' ಎಂದು ಸಾರಿದ. "ಪ್ರತಿಕ್ಷಣವೂ ಈ ಜಗತ್ತು 
ಬದಲಾಗುವುದು' ಎಂದು ಅಜ್ಜೇಯವಾದಿ ಭಗವಾನ ಬುದ್ದ ೨೬೦೦ ವರ್ಷಗಳ 
ಹಿಂದೆಯೆ ಹೇಳಿದ್ದ. ಮಾರ್ಕ್‌ ಹೇಳಿದ "ವಸ್ತುವಿನ ಚಲನಶೀಲತೆ' ಮತ್ತು 
ಬುದ್ಧ ಹೇಳಿದ "ವಸ್ತುವಿನ ಬದಲಾಗುವಿಕೆ'ಗೆ ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿ "ವಸ್ತುವಿನ ಲೀಲೆ' 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೬೯ 


ಎಂದು ಕರೆದಿದ್ದಾರೆ. ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲಿ ಚೈತನ್ಯವಿರುವ ಕಾರಣ ಅದು 
ಚೈತನ್ಯಮಯವಾಗಿದೆ. ವಸ್ತುವಿನ ಚಲನಶೀಲತೆಯೆ ಚೈತನ್ಯ. ವಸ್ತು ಎಂಬುದು 
"ಚೈತನ್ಯಾತ್ಮಕ ಭೌತಿಕ ಸ್ಥಿತಿ'ಯನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ. ಹೀಗೆ ಜಗತ್ತನ್ನು ಅರಿಯುವ 
ಕ್ರಮವೇ ಶರಣರ “ಚೈತನ್ಯಾತ್ಮಕ ಭೌತಿಕವಾದ'ವಾಗಿದೆ. ಇದುವೇ ಬಸವಾದ್ವೈತ. 
ವಸ್ತು ಮತ್ತು ಚೈತನ್ಯವನ್ನು ಬೇರ್ಪಡಿಸಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಎ೦ದು ತಿಳಿಸುವಂಥದ್ದು. 
ಆ ಮೂಲಕ ದೇವರು, ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರು ಮತ್ತು ವಸ್ತುಜಗತ್ತು ಅಭೇದ್ಯವಾಗಿವೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಸಾರುವ ತತ್ತ್ವವೇ ಬಸವಾದ್ವೈತ ತತ್ತ್ವ ಈ ತತ್ತ್ವವನ್ನೇ 
ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಸಮಷ್ಟಿರೂಪದ ಎಶ್ವವು ಶೂನ್ಯದಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ಶೂನ್ಯದಿಂದ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾದ ವಿಶ್ವದಿಂದ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿದೆ. ಆದ್ದರಿಂದ 
ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲೇ ಇದೆ. ದೇವ, ವಿಶ್ವ ಮತ್ತು ಮಾನವ ಸಹಿತವಾಗಿ 


ಇಂಥ ಸಮಷ್ಟಿಯನ್ನು ಅರ್ಥೈಸುವ ಕ್ರಮವನ್ನು ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳು ಅರುಹಿದ್ದಾರೆ. 


ಬುದ್ಧನಿಗಿ೦ತಲೂ ಅರ್ಧ ಶತಮಾನ ಹಿರಿಯನಾದ ಮತ್ತು ಕೆಲಕಾಲ 
ವರ್ಧಮಾನ ಮಹಾವೀರನ ಜೊತೆಗಾರನಾಗಿದ್ದ ಮಂಕಲಿ ಗೋಶಾಲ ಎಂಬ 
ಹಿರಿಯ ಜ್ಞಾನಿ, "ಶೂನ್ಯವೇ ವಿಶ್ವದ ಮೂಲವೆಂದು ಸಾರುವ ಶೂನ್ಯಧ್ಯಾನ 
ಪರಂಪರೆ'ಯನ್ನು ಎತ್ತಿಹಿಡಿದ ಇತಿಹಾಸವಿದೆ. 


ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿ "ವಸ್ತು' ಎಂದು ಕರೆದ ಈ ಶೂನ್ಯವೇ ತನ್ನ ಲೀಲೆಯಿಂದ 
ಪರಮಾತ್ಮ ಮತ್ತು ಜೀವಾತ್ಮವಾಯಿತು. ಲಿಂಗವೇ ಪರಮಾತ್ಮ ಮತ್ತು ಅಂಗವೇ 
ಜೀವಾತ್ಮ ಸಂಗವೆಂದರೆ ಲಿ೦ಂಗಾ೦ಂಗಸಾಮರಸ್ಕ್ಯ. ಈ ರೀತಿಂತು 
ಲಿಂಗಾಂಗಸಾಮರಸ್ಕದಿ೦ದ ಜಗತ್ತಿನ ಜನರೆಲ್ಲ ತಾದಾತ್ಮ ಹದ ಪರಮಾನಂದವನ್ನು 
ಪಡೆಯುತ್ತಾರೆ. ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರು ತಮ್ಮ ಆತ್ಮದ ಭಾಗವೆಂದೇ ತಿಳಿದು 
ಸರ್ವರಿಗೂ ಲೇಸನ್ನೇ ಬಯಸುತ್ತಾರೆ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೭೦ 


ತತ್ತ್ವಮಸಿ (ತತ್‌ ತ್ವಂ ಅಸಿ - ಅದು ನೀನಾಗಿರುವಿ) ಎಂಬುದನ್ನು 
ಕೂಡ ಉರಿಲಿಂಗಪೆದ್ದಿಗಳು ಅರ್ಥೈಸಿದ ಕ್ರಮ ಅನುಪಮವಾಗಿದೆ. "ಅದು' 
ಪರಮಾತ್ಮ "ನೀನು' ಜೀವಾತ್ಮ ಇದನ್ನು ತಿಳಿದು ಪರಮಾತ್ಮನೊಡನೆ ಒಂದಾಗಿ 
ಬದುಕುವುದೇ ತಾದಾತ್ಮ್ಯ. ಪರಮಾತ್ಮನೊಡನೆ ಒಂದಾಗಿ ಬದುಕುವುದೆಂದರೆ 
ಆತನ ಭಾಗವಾದ ಚರಾಚರದೊಂದಿಗೂ ಒಂದಾಗಿ ಬದುಕುವುದು. ಇಂಥ 
ತಾದಾತ್ಮದಿಂದ ಪರವಸ್ತುವಿನ ಲೀಲೆಯ ಅರಿವಾಗುವುದು. ಆಗ ನಮ್ಮ ಕಾಯ 
ಪ್ರಸಾದಕಾಯವಾಗುವುದು. ಮನಸ್ಸು ಇಡೀ ವಿಶ್ವವನ್ನೇ ವ್ಯಾಪಿಸುವುದು. 
ಹೃದಯದಲ್ಲಿ ಆನಂದಸಾಗರದ ನಿರ್ಮಾಣವಾಗುವುದು. ಪರರ ದುಃಖ ನಮ್ಮ 
ದುಃಖವಾಗುವುದು. 


ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ವಿರೋಧ: ಶೋಷಣೆಯ ಮೂಲವಾದ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಾಯಕಸಿದ್ಧಾಂತದ ಮೂಲಕ ವಿರೋಧಿಸಿದರು. ಕರ್ಮ 
ಎನ್ನುವುದು ನಮ್ಮ ಮನದೊಳಗಿನ ಕತ್ತಲೆ. ಅದನ್ನು ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೆಂಬ ನಮ್ಮೊಳಗಿನ 
ಅರಿವಿನ ಬೆಳಕಿನ ಮೂಲಕ ಇಲ್ಲವಾಗಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಸದಾಶಯವಾಗಿದೆ. 


“ಕಬ್ಬುನ ಪರುಷವೇಧಿಯಾದಡೇನು, 

ಕಬ್ಬುನ ಹೊನ್ನಾಗದಡಾ ಪರುಷವದೇಕೊ? 

ಮನೆಯೊಳಗೆ ಕತ್ತಲೆ ಹರಿಯದೊಡಾ ಜ್ಯೋತಿಯದೇಕೊ? 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಮನಮುಟ್ಟಿ ಪೂಜಿಸಿ 

ಕರ್ಮ ಹರಿಯದೊಡಾ ಪೂಜೆಯದೇಕೊ? 


mya 
fa) 


ಸಂಚಿತಕರ್ಮ, ಪ್ರಾರಬ್ಧಕರ್ಮ ಮತ್ತು ಆಗಾಮಿಕರ್ಮ ಎ೦ದು ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ 
ಮೂರು ಪ್ರಕಾರಗಳಿವೆ. ಜನ್ಮಜನ್ಮಾಂತರಗಳಿ೦ದ ಸಂಗಹವಾಗುತ್ತ ಬಂದಿರುವ 
ಪಾಪಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಸಂಚಿತಕರ್ಮ ಎಂದು ಕರೆಯುವರು. ಹಿಂದಿನ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೭೧ 


ಮಾಡಿದ ಪಾಪಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಪ ಪ್ರಾರಬ್ಧ ಕರ್ಮ ಎನ್ನುವರು. ಇದೇ ಜನ್ಮದಲ್ಲಿ ಮಾಡುವ 
ಪಾಪಕ್ಕೆ ನಗಮೂರ್ಮಿ ಎಂದು ಹಜಜ ಭಾರತೀಯರ ಮನಸಿನಲ್ಲಿ ಈ 
ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತ ಆಳವಾಗಿ ಬೇರೂರಿದೆ. ಸಾಮಾಜಿಕ ಮನೋವಿಜ್ಞಾನಕ್ಕೆ 
ಇದೊಂದು ದೊಡ್ಡ ಸವಾಲಾಗಿದೆ. ನಮ್ಮ ಜನ ತಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಆಗುವ ಅನ್ಯಾಯಕ್ಕೆ 
ಕೂಡ "ಇದೆಲ್ಲ ನಮ್ಮ ಹಣೆಬರಹ” ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತ ನ್ಯಾಯಕ್ಕಾಗಿ ಹೋರಾಡುವ . 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನೇ ಕಳೆದುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ ದುರ್ಬಲನನ್ನಾಗಿಸಿ 
ಆತನ ಕ್ರಿಯಾಶಕ್ತಿಯನ್ನೇ ಹಾಳುಮಾಡುವಂಥ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ಮಹಾನುಭಾವಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಿಷ್ಕ್ರಿಯಗೊಳಿಸಲು ಪಣತೊಟ್ಟು ಇಂಥ 
ವಚನಗಳನ್ನು ಬರೆದಿದ್ದಾರೆ. 


ಸರ್ವಸಮತ್ವವನ್ನು ಸಾರುವ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದಲ್ಲಿ ಕರ್ಮವನ್ನು ನಾಶಗೊಳಿಸುವ 
ಶಕ್ತಿ ಇದೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಕರು ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ನಂಬಬಾರದು. 
ಮಾನವಕಲ್ಯಾಣದ ತತ್ವ್ವಕ್ಕೆ ಬದ್ದರಾದವರಿಗೆ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತ ಬಾಧಿಸಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. ದುರ್ಬಲ ಮನಸ್ಸಿನವರ ಮೇಲೆ ಮಾತ್ರ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತ ಸವಾರಿ 
ಮಾಡುವುದು. ಒಂದುವೇಳೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಮಾಡಿಯೂ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತದ 
ಮೇಲೆ ನಂಬಿಕೆ ಇಟ್ಟರೆ ಪೂಜೆ ಮಾಡಿ ಉಪಯೋಗವಿಲ್ಲ. ಏಕೆಂದರೆ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗತತ್ತ್ವ ಮತ್ತು ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತ ತದ್ದಿರುದ್ದವಾಗಿವೆ. ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತ 
ಕತ್ತಲೆಯಾದರೆ, ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಬೆಳಕು. ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು “ಕಬ್ಬಿಣ” ಎಂದು 
ಭಾವಿಸಿದರೆ, ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪರುಷ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೆಂಬ ಬೆಳಕು ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವೆಂಬ 
ಕತ್ತಲೆ ಕಳೆಯದಿದ್ದರೆ ಆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯ ಅವಶ್ಯಕತೆ ಏನು? ಎಂದು 
ಪ್ರಶ್ಲಿಸುವಷ್ಟು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ತಿರಸ್ಕಾರದಿಂದ 
4.41 ಏಕೆಂದರೆ ಯಂ ಜನಸಮುದಾಯ ಈ 
ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತದ ಬಲೆಗೆ ಸಿಕ್ಕಿ ಒದ್ದಾಡುತ್ತಿದೆ. 


ಪರುಷಮಣಿಯನ್ನು ಕಬ್ಬಿಣಕ್ಕೆ ಮುಟ್ಟಸಿದಾಗ ಆ ಕಬ್ಬಿಣ ಬಂಗಾರವಾಗುತ್ತದೆ 
ಎಂಬುದು ಕಾವ್ಯಸತ್ಯ. ಒಂದುವೇಳೆ ಪರುಷಮಣಿ ಮುಟ್ಟಿದ ನಂತರವೂ ಆ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೭೨ 


ಕಬ್ಬಿಣ ಬ೦ಗಾರವಾಗದಿದ್ದರೆ ಪರುಷಮಣಿ ನಿರರ್ಥಕ. ಕತ್ತಲೆ ಕಳೆಯಲೆಂದು 
ಜ್ಯೋತಿಯನ್ನು ಹಚ್ಚುತ್ತೇವೆ. ಜ್ಯೋತಿ ಹಚ್ಚಿದ ನಂತರವೂ ಗಾಢಾಂಧಕಾರ 
ಹಾಗೆಯೆ ಉಳಿದುಕೊಂಡರೆ, ಆ ಜ್ಯೋತಿಯನ್ನು ಹಚ್ಚಿ ಪ್ರಯೋಜನವೇನು? 
ಅದೇ ರೀತಿ ಕರ್ಮುಬಂದ್‌ನದಿಂದ ಮುಕ್ತವಾಗುವುದಕ್ಕಾಗಿಂಶೇ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಮನಮುಟ್ಟಿ ಪೂಜಿಸಬೇಕು. ಆದರೂ ಕರ್ಮಪಾಶ 
ಹರಿದುಹೋಗದಿದ್ದರೆ ಆ ಪೂಜೆ ಮಾಡಿ ಪ್ರಯೋಜನವೇನು ಎಂದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅರಿವಿನ ಸಂಕೇತವಾದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು 
ಕರ್ಮಸಿದ್ದಾಂತದಂಥ ಅನಿಷ್ಟಗಳನ್ನು ಹೊಡೆದೋಡಿಸುವಂಥದ್ದು. 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯು, ದುರ್ಬಲ ಮನಸ್ಸಿನವರಲ್ಲಿ ಶಕ್ತಿ ತುಂಬುವುದು. 
ಸಮರ್ಪಣಾ ಭಾವದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಕನು ಹೀಗೆ ಮಾನಸಿಕ ಸ್ಥೆ $ರ್ಯವನ್ನು 
ಹೊಂದುವವನು. ವೈಚಾರಿಕ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಬದುಕನ್ನು ನೋಡುವ ದೃಷ್ಟಿಕೋನವನ್ನು 
ಪಡೆಯುವನು. ಸುಲಿಗೆಯ ವಿಷವರ್ತುಲಗಳಿಂದ ಹೊರ ಬರುವ ಮಾರ್ಗ 
ಕಂಡುಕೊಳ್ಳುವನು. ಕರ್ಮಸಿದ್ದಾಂತದಿಂದ ಜಾತಿಗಳು, ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ, ಮೇಲುಕೀಳು 
ಮತ್ತು ಶೋಷಣೆ ಜನ್ಮತಾಳಿದ್ದನ್ನು ಆತ ಬಹುಬೇಗ ಅರ್ಥಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವನು. 
ಮಾನವ ಈ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಮನೋದೌರ್ಬಲ್ಕ, ಅಸಹಾಯಕತೆ, ಕೀಳರಿಮೆ 
ಮತ್ತು ಶೋಷಣೆಯಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ 
ಆತ್ಮಗೌರವದೊಂದಿಗೆ ಬದುಕುವ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯು 
ಮೂಡಿಸುವುದು. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಕೊಡುವುದರ ಮೂಲಕ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಶೋಷಣೆಯ ಕೇಂದ್ರವಾಗಿರುವ ದೇವಾಲಯಗಳಿಗೆ ಜನ ಹೋಗದಂತೆ 
ಮಾಡಿದರು. ದೇವರು ಮತ್ತು ಭಕ್ತರ ಮಧ್ಯೆ ಮಧ್ಯವರ್ತಿಗಳು ಇಲ್ಲದಂತೆ 
ಮಾಡಿದರು. ಆಗ ಜನ ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಮಾನಸಿಕ ಶೋಷಣೆಯಿಂದ 
ಮುಕ್ತರಾದರು. ದೇವರು ತಮ್ಮೊಳಗೇ ಇರುವುದರಿ೦ದ ಅವರಿಗೆ ಎಲ್ಲ ಕಾಲವೂ 
ಒಳ್ಳೆಯ ಕಾಲವೇ ಆಯಿತು. ಎಲ್ಲ ದಿನಗಳೂ ಒಳ್ಳೆಯ ದಿನಗಳೇ ಆದವು. 
ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರು "ಕರ್ಮಹರ' ಎಂಬ ನಂಬಿಕೆ ಅವರಲ್ಲಿ ಮೂಡಿತು. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೭೩ 


ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಗಳೂ ದೇವರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಸಮ ಎಂಬ ಅರಿವು ಮೂಡಿದಾಗ 
ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳು ಸಮಾನರು ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ಸಾರಿದರು. ಹೀಗೆ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಎಲ್ಲ ಕಾಯಕಜೀವಿಗಳನ್ನು ಒಂದುಗೂಡಿಸಿ ಸಮುದಾಯದ 
ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ನೀಡಿತು. ವೈದಿಕರು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ ಎಲ್ಲರೀತಿಯ ಧಾರ್ಮಿಕ ಭಯ, 
ಮೂಢನಂಬಿಕೆ ಮತ್ತು ಮೇಲುಕೀಳು ಭಾವಗಳಿಂದ ಮುಕ್ತನಾಗುವ ಮೂಲಕ 
"ಭಯವೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲ' ಎಂಬುದನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದು "ದಯವೇ ಧರ್ಮದ 
ಮೂಲ' ಎಂಬ ಲಿಂಗತತ್ತ್ವವನ್ನು ಸಾರಿದರು. ಬದುಕಿಗೆ ಅಂಜದ ಈ ಶರಣರು 
ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸುತ್ತ ಬದುಕಿ ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೇ 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಯಾದರು. 


ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವು ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ ಬಡವರ ಜೀವ ಹಿಂಡುವ ಕ್ರೂರ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವಾಗಿದೆ. ಅವರು ಬದುಕಿನಲ್ಲಿ ಮೇಲೇಳದಂಥ ಮಾನಸಿಕ 
ವಾತಾವರಣವನ್ನು ಅದು ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತದೆ. ಕಳ್ಳರು, ಸುಳ್ಳರು, ಸುಲಿಗೆಕೋರರು, 
ಅನ್ಯಾಯದಿಂದ ಧನ ಗಳಿಸುವವರು, ಧ`ನಾಡ್ಕರು ಮತ್ತು ರಾಜ 
ಮಹಾರಾಜರಂಥವರು ಕೂಡ ತಮ್ಮ “ಸೇವೆ' ಮಾಡುವಂಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ವೈದಿಕರು ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳ ತಾಯಿಯಾದ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತದ ಮೂಲಕ 
ಸೃಷ್ಟಿಸಿದರು. 

ಕರ್ಮ ಎಂದರೆ ಕೆಲಸ. ಕರ್ಮ ಎಂದರೆ ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಸುಖ ಮತ್ತು 
ದುಃಖಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾದ ಪೂರ್ವಜನ್ಮದ ಕೃತ್ಯ. ಹೀಗೆ ಕರ್ಮವನ್ನು ಅರ್ಥೈಸುತ್ತಾರೆ. 
ಆದರೆ ಜನಮನದಲ್ಲಿ "ಕರ್ಮ' ಎಂದ ಕೂಡಲೇ ಪೂರ್ವಜನ್ಮದ ಪಾಪಕೃತ್ಯ 
ಎಂಬ ವಿಚಾರವೇ ಹೊಳೆಯುತ್ತದೆ. ಜನ್ಮ ಕಾಲದ ತಿಥಿ. ವಾರ, ನಕ್ಷತ್ರ ಮುಂತಾದ 
ವಿವರಗಳನ್ನೂ ಆಗಿನ ಗ್ರಹಗಳ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು (ಯಾವುದೇ ವೈಜ್ಞಾನಿಕ 
ಆಧಾರಗಳಿಲ್ಲದೆ) ತಿಳಿಸುವುದೇ ಜಾತಕ. ಜಾತಕ ಬರೆಯುವುದೆಂದರೆ, ೧೨ 
ಮನೆಗಳ ರೇಖಾಕೃತಿಯಿಂದ ಜನ್ಮಕು೦ಂಡಲಿಯನ್ನು ತಯಾರಿಸುವುದು. 
ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ನಂಬುವವರ ಜನ್ಮಕು೦ಂಡಲಿಯನ್ನು ವೈದಿಕರು ಜಾಲಾಡಿಸುತ್ತ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೭೪ 


ಅವರ ಕರ್ಮ ಪರಿಹಾರ ಮಾಡುವ ಭರವಸೆ ನೀಡುತ್ತಾರೆ. ಗಹಗಳು ಅವರ 
ಪರವಾಗಿ ಇರುವಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳುವುದಾಗಿ ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಕರ್ಮ ಪರಿಹಾರಕ್ಕಾಗಿ 
ಯಜ್ಞ ಯಾಗ, ಬಲಿ ಮತ್ತು ದಾನ ಮುಂತಾದ ಸಲಹೆಗಳನ್ನು ನೀಡುತ್ತಾರೆ. 
ಹೀಗೆ ಜನರನ್ನು ಸುಲಿದು ಬದುಕುವಂಥವರನ್ನೂ ಸುಲಿಯುತ್ತಾರೆ. ಅಂಥವರನ್ನು 
ಪಾಪದಿಂದ ವಿಮೋಚನೆಗೊಳಿಸುವ ನಾಟಕವೇ ಇವರ ಉದ್ಯೋಗವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 


ಇಂದಿನ ಕಾಲದಲ್ಲಂತೂ ಬಹುಪಾಲು ರಾಜಕಾರಣಿಗಳು, ಉನ್ನತ 
ಅಧಿಕಾರಿಗಳು, ಉದ್ಯಮದಲ್ಲಿ ಕೋಟ್ಯಂತರ ರೂಪಾಯಿ ತೊಡಗಿಸುವವರು, 
ಸಿನಿಮಾ ಲೋಕದವರು ಮುಂತಾದವರಲ್ಲಿನ ದುರ್ಬಲ ಮನಸ್ಸಿನವರು ಕರ್ಮ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ನಂಬಿಕೊಂಡೇ ಬದುಕುತ್ತಾರೆ. ಬಹುಪಾಲು ಬಡವರಿಗಂತೂ 
ಇಡೀ ಬದುಕೇ ಕರ್ಮವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಮಾನವರನ್ನು ಕರ್ಮದ ಬಂಧನದಿಂದ 
ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳಿಸುವುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಬಹುಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶಗಳಲ್ಲಿ 
ಒಂದಾಗಿತ್ತು. 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಸೃಷ್ಟಿಗೆ ಕಾರಣ: ಜಗತ್ತು ಮತ್ತು ಮೂಲ ಚೈತನ್ಯದ ಮಧ್ಯೆ 
ಅವಿನಾಭಾವ ಸಂಬಂಧವಿರುವುದರಿಂದ ಏಕಾತ್ಮ ಲೋಕಾತ್ಮ ಮತ್ತು 
ಪರಮಾತ್ಮನಲ್ಲಿ ಭೇದವಿಲ್ಲ ಎಂದು ಬಸವಾದ್ವೈತ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತದೆ. 
ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನ್ನೇ ಬಯಸುವ ತತ್ತ್ವದ ಸಂಕೇತವಾದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು 
ಅರಿವಿನ ಕುರುಹು ಆಗಿ ಲೋಕಕಲ್ಯಾಣದ ಸಂದೇಶ ಸಾರುತ್ತಿದೆ. ಅರಿವೇ 
ಗುರು, ಗುರುವೇ ದೇವರು. ಆ ಚೈತನ್ಯಸ್ತರೂಪಿ ದೇವರು ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿಯ 
ಅರಿವಿನ ರೂಪದಲ್ಲಿ ನಮ್ಮ ಆತ್ಮದೊಳಗೇ ಇರುತ್ತಾನೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ತಿಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿಯೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಸೃಷ್ಟಿ ಮಾಡಿದರು. 


“ಆತ್ಮ ಲಿಂಗವೆಂಬರು, ಆತ್ಮನ ದೇಹರಹಿತವಾಗಿ ಕಾಬವರುಂಟೆ? 
ಪ್ರಾಣವೇ ಲಿಂಗವೆಂಬರು, 
ಪ್ರಾಣವನು ಕಾಯವ ಬಿಟ್ಟು ಬೇರೆ ಕಾಣಬಹುದೆ? 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೭೫ 


ಕಂಡೆಹೆನೆಂದಡೆ ಅದು ನಿರವಯ, ನಿರಾಕಾರವಾದುದು 
ಭಾವಕ್ಕೆ ಬಾರದು. 
ಭಾವಕ್ಕೆ ಬಾರದುದ ಪೂಜಿಸಬಹುದೆ? 
ಅದುಕಾರಣ ಕಾಯದ ಕರಸ್ತ 'ಲದಲ್ಲಿ ಕ್ರಿಯಾಲಿಂಗವಿಡಿದು ನೋಡಲು 
ಪ್ರಾಣ ಆತ್ಮನೆಂಬುವು ಬೇರಿಲ್ಲ. 
ಅದು ಕಾರಣ ಇಷ್ಟವ ಬಿಟ್ಟು ಬಟ್ಟ ಬಯಲೇ ವಸ್ತುವೆಂಬ 
ಮಿಟ್ಟಿಯ ಭಂಡರ ನಮ್ಮ Lp ಶರಣರು ಮೆಚ್ಚರು.” 
— ಬಸವಣ್ಣ 


ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನು ನಿರಾಕಾರನಾಗಿದ್ದಾನೆ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಸ್ಪಷ್ಟಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆದರೆ ಆ ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನನ್ನು ಹಲವು ಹದಿನೆಂಟು ಮೂರ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ 
ನೋಡುವುದರ ಮೂಲಕ ನಿಜದ ನಿಲವನ್ನು ಅರಿಯದೇ ಹೋಗುವುದು 
ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಬೇಕಿಲ್ಲ. ರೂಪರಹಿತ ಸಂಕೇತವಾದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಮೂಲಕ 
ನಮ್ಮೊಳಗಿರುವ ನಿರಾಕಾರ ದೇವರನ್ನು ಅನುಭಾವಿಸುವ ಕ್ರಮವನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅರುಹಿದ್ದಾರೆ. 


ಇಷ್ಟವು ಸದಾ ಅನಷ್ಟದ ಎರುದ್ಧವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಸಕಲ ಜೀವಿಗಳ ಇಷ್ಟಾರ್ಥದ 
ಪ್ರತೀಕವಾದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ವ್ಯಷ್ಟಿಯಿ೦ದ ಸಮಷ್ಟಿಯವರೆಗೆ ನಮ್ಮ ಅರಿವಿನ ವಿಸ್ತಾರಕ್ಕೆ 
ಮಾಧ್ಯಮವಾಗುತ್ತದೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಎಂಬುದು ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ 
ಮಂಗಲಮಯವಾಗಿ ನಮ್ಮೊಳಗೆ ಇರುವಂಥ ದೇವರ ಜೊತೆ ಒಂದುಗೂಡುವ 
ಯೋಗವೇ ಆಗಿದೆ. ಶರಣರಿಗೆ ಸಮತೆ ಎಂಬುದೇ ಯೋಗವಾಗಿದೆ. ಈ 
ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಯೋಗವು ಅನನ್ಯವಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಲಿಂಗವಂತ 
ಧರ್ಮವು ಯೋಗಧರ್ಮವೇ ಆಗಿದೆ. ಈ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಎರಡು ಪ್ರಕಾರದ 
ಯೋಗಗಳಿವೆ. ಒಳಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ನಾವು ನಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರ 
ಜೊತೆಗೂಡುವುದೊಂದು ಇಷ್ಟಲಿಂಗಯೋಗ. ಹೊರಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವಮಯವಾದ 
ದೇವರ ಜೊತೆ ಒಂದಾಗುವುದು ಜಂಗಮಲಿಂಗಯೋಗ. ಬಸವಣ್ಣನವರೇ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೭೬ 


ಈ ಅದ್ವಿತೀಯವಾದುದನ್ನು ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೆ ಕಲಿಸಿದ ಯೋಗಗುರು ಆಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಮೂಲಕ ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು ತಮ್ಮ ನಿಜದ ನಿಲವನ್ನು ಅರಿತು 
ಎಶ್ಚಮಾನವರಾಗಿ ಬಾಳುವ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಬೆಳೆಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಉದ್ದೇಶದಿಂದಲೇ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ವಿಶ್ವದ ಜನರೆಲ್ಲ ಗೌರವಿಸುವ ಕಾಲ ಬರಲಿದೆ. ಏಕೆಂದರೆ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ತತ್ತ್ವ ಜೀವಜಾಲದ ತತ್ತ್ವವೇ ಆಗಿದೆ. ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿದೆ 
ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಪಂಚಮಹಾಭೂತಗಳನ್ನು 
ರಕ್ಷಿಸುತ್ತ ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸುವ ಮನಸ್ಸನ್ನು ರೂಪಿಸುವುದೇ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. ಈ ಉದ್ದೇಶದ ಈಡೇರಿಕೆಗಾಗಿ ಮಾನವರು 
ಮಾಡಬೇಕಾದ ಕರ್ತವ್ಯಗಳನ್ನು ಇಷ್ಟಲಿಂಗತತ್ವ್ವ ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. 


ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗ, ಚರಲಿಂಗ, ಇಷ್ಟಲಿಂಗ, ಜಂಗಮಲಿಂಗಗಳ ಬಗ್ಗೆ ತಿಳಿವಳಿಕೆ 
ಬಂದನಂತರವೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಮಹತ್ವ ಏನೆಂಬುದರ ಅರಿವಾಗುತ್ತದೆ. 


ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗವು ದೇವರಾಗಿ ಗುಡಿಯಲ್ಲಿರುವುದರಿಂದ ಜನ ಅದನ್ನೇ 
ದೇವರೆಂದು ಭಾವಿಸುತ್ತಾರೆ. ಆಗ ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ನಿಜದೇವರ ಜೊತೆ 
ಕೂಡಿಕೊಳ್ಳುವುದನ್ನೇ ಮರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಮತ್ತು ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು ಸ್ಥಾವರ ಪ್ರತಿಷ್ಠೆ ನಾಯಕ ನರಕ ಎ೦ದು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 
ಆ ಕಾಲದ ಜನರು ವ್ಯಾಪಾರ ವ್ಯವಹಾರಗಳಿಗಾಗಿ ದೂರದೇಶಗಳಿಗೆ ಹೋಗುವ 
ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ತಮ್ಮ ಆರಾಧ್ಯ ದೈವದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿ ಚರಲಿಂಗಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ 
ಕರಡಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಹಾಕಿಕೊ೦ಡು ಹೋಗುತ್ತಿದ್ದರು. ಇದು ಕೂಡ ಲಿಂಗಪೂಜೆಯ 
ಬಾಹ್ಯ ಆಚರಣೆಯಾಗಿತ್ತೇ ಹೊರತಾಗಿ ಒಳಗಿನ ದೇವರನ್ನು ಕೂಡಿಕೊಳ್ಳುವ 
ಚಿಂತನಾಕ್ರಮ ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಚರಲಿಂಗಗಳು ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗಗಳ 
ಪ್ರತೀಕಗಳೇ ಆಗಿರುವುದರಿಂದ ಅವು ಕೂಡ ಬಾಹ್ಮಾಚರಣೆಗೇ ಸೀಮಿತವಾಗಿದ್ದವು. 
ಆದರೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಒಳಲೋಕದ ಅರಿವು ಮತ್ತು ಹೊರಲೋಕದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೭೭ 


ಸಂಗಮದ ಮೂಲಕ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನನ್ನು ಅನುಭಾವದ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ 
ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕರಿಸುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ. ಅರಿವು ಮತ್ತು ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಸಂಗಮವಾದಾಗಲೇ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನ ಅನುಭಾವವಾಗುವುದರಿಂದ ಆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ 
ಯಾವುದೇ ಒಂದು ಧರ್ಮಕ್ಕೆ ಸೇರಿದವನಾಗಿರದೆ ಇಡೀ ಮಾನವಕುಲದ 
ಏಕದೇವನಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನನ್ನು ಹಲವಾರು ಭಾಷೆಗಳಲ್ಲಿ 
ಹಲವಾರು ಹೆಸರುಗಳಿಂದ ಕರೆದರೂ ಆತನೇ ಆಗಿರುತ್ತಾನೆ. ವಿವಿಧ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ 
ನೂರಾರು ಹೆಸರುಗಳನ್ನಿಡುವ ಮೊದಲೇ ಆ ದೇವರಿದ್ದ. ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ 
ಆ ದೇವರಿಗೆ ಹೆಸರೇ ಇಲ್ಲ. ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ವಸ್ತು 
ಮತ್ತು ಚೈತನ್ಯದ ಸಮ್ಮಿಲನದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಚೈತನ್ಯವು ಒಳಲೋಕವನ್ನು 
ಪ್ರತಿನಿಧಿಸಿದರೆ ವಸ್ತು ಹೊರಲೋಕವನ್ನು ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುತ್ತದೆ. ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವ 
ಪ್ರತಿ ವಸ್ತುವಿನಲ್ಲೂ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದ ಚೈತನ್ಯವಿದೆ. ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣದ ಚೈತನ್ಯದಿಂದಲೇ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾದ ವಸ್ತು ತನ್ನೊಳಗೆ ಆ ಚೈತನ್ಯವನ್ನೇ ತುಂಬಿಕೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಆ 
ವಸ್ತು ಕೊನೆಗೊಂದು ದಿನ ಅಳಿದು ಮತ್ತೆ ಚೈತನ್ಯವಾಗಿ ಪರಿವರ್ತನೆಗೊಳ್ಳುವುದು. 


ಅರಿವು ವ್ಯಷ್ಟಿಲೋಕಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದುದು. ಪ್ರಜ್ಞೆ ಸಮಷ್ಟಿಲೋಕಕ್ಕೆ 
ಸಂಬಂಧಿಸಿದುದು. ಪರವಸ್ತುವಿನ ಅನುಭಾವದಿ೦ದ ಅರಿವು ಮೂಡುವುದು. 
ವಸ್ತುವಿನ ಅನುಭವದಿಂದ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಮೂಡುವುದು. ವ್ಯಷ್ಟಿಲೋಕವು ನಮ್ಮೊಳಗಿನ 
ಲೋಕವಾಗಿದೆ. ಸಮಷ್ಠಿಲೋಕವು ನಮ್ಮ ಹೊರಗಿನ ಲೋಕವಾಗಿದೆ. ಈ 
ಎರಡೂ ಲೋಕಗಳನ್ನು ಅರಿವು ಮತ್ತು ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಮೂಲಕ ಒಂದುಗೂಡಿಸಬೇಕು. 
ಮನೋಲೋಕದಲ್ಲಿ ಪಡೆದ ಈ ಅರಿವನ್ನೇ ಆಚಾರವಾಗಿಸಬೇಕು. ಈ ರೀತಿ 
ಕ್ರಿಯಾಶೀಲರಾಗುವ ಮೂಲಕ ಸರ್ವಸಮತ್ನ್ಸದ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದೇ 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಇಷ್ಟಲಿಂಗತತ್ತ್ವದ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. 


ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಮತ್ತು ಜಂಗಮಲಿಂಗಗಳಿವೆ. 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗದಿ೦ದ ಜಂಗಮಲಿಂಗದ ಕಡೆಗೆ ಸಾಗುವುದನ್ನು ಸಾಧ್ಯಗೊಳಿಸುವುದೇ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೭೮ 


ಈ ಧರ್ಮದ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಒಳಲೋಕವನ್ನು 
ಪವಿತ್ರಗೊಳಿಸುತ್ತದೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜಕ ಆ ಕುರುಹಿನ ಮೂಲಕ ತನ್ನೊಳಗೆ 
ಪ್ರವೇಶಿಸಿ ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿಯ ಅನುಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಅರಿವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ. 
ಆಗ ಆತನಿಗೆ ಇಡೀ ವಿಶ್ವವೇ ತನ್ನೊಳಗೆ ಇದೆ ಮತ್ತು ತಾನು ಇಡೀ ವಿಶ್ವದೊಳಗೆ 
ಇದ್ದೇನೆ ಎ೦ಬ ಸತ್ಯದ ಅರಿವಾಗುತ್ತದೆ. ಈ ಅರಿವು ಹೊರಲೋಕದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಲ್ಲಿ 
ಒಂದಾದಾಗ ಸಕಲ ಚರಾಚರವೆಲ್ಲ ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿದೆ ಎಂಬ ನಿಜದ ನಿಲವನ್ನು 
ತಾಳುತ್ತಾನೆ. 


ಜೀವಜಾಲದಲ್ಲಿನ ಪ್ರತಿಯೊಂದೂ ಮಹತ್ವದ್ದಾಗಿರುವುದರಿ೦ದ ಯಾವುದೂ 
ಕೀಳಲ್ಲ, ಯಾವುದೂ ಮೇಲಲ್ಲ. ಎಲ್ಲವೂ ಸರ್ವಸಮತ್ತದಿಂದ ಕೂಡಿರುವಂಥದ್ದು. 
ಅಂತೆಯೆ ಒಳಲೋಕದ ಅರಿವಿನಿಂದ ಹೊರಲೋಕದಲ್ಲಿ ಸಮತ್ವದ ಪ್ರಜ್ಞೆ 
ಮೂಡುವುದು. ಇಂಥ ಅರಿವಿನಿಂದ ಕೂಡಿದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದಾಗಿ ಮಾನವರು 
ನಿಜಮಾನವರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಅಂಥವರನ್ನೇ ಶರಣರೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. ಅಂಥ 
ಶರಣರು ಸರ್ವಸಮತ್ತವಾದಿಗಳಾಗಿ ಇರುವುದರಿಂದ ಎಲ್ಲ ಕಡೆ ಸಮತ್ವವನ್ನೇ 
ಕಾಣಬಯಸುತ್ತಾರೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಸಮತಾ ಚಳವಳಿಯ ಹರಿಕಾರರಾಗುತ್ತಾರೆ. 
ಅವರು ವರ್ಗ, ವರ್ಣ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಉಪಜಾತಿಗಳನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಅವರಿಗೆ ರಾಜನೂ ಅಷ್ಟೇ, ಕಸಗುಡಿಸುವವರೂ ಅಷ್ಟೇ. ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಅಳೆಯಲು ಆತನ ಫನವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಮಾತ್ರ ಮಾನದಂಡವಾಗಿರುತ್ತದೆಯೆ ಹೊರತಾಗಿ 
ಬಾಹ್ಯ ಸಂಪತ್ತು ಅಂತಸ್ತು ಮತ್ತು ಚಾಣಕ್ಷತನವಲ್ಲ. ಹೀಗೆ ವ್ಯಕ್ತಿಯು ಒಳಲೋಕದ 
ಅರಿವಿನಿಂದ ಕೂಡಿದ ಹೊರಲೋಕದ ಸಮಷ್ಟಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಹೊಂದಿದಾಗಲೇ 
ಪರಿಪೂರ್ಣ ಮಾನವನಾಗುವನು. 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಅರಿವು ಮತ್ತು ಜಂಗಮಲಿಂಗದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಮಾನವ 
ಶರಣನಾಗಿ ಅಂದರೆ ನಿಜ ಮಾನವನಾಗಿ ಪರಿವರ್ತನೆ ಹೊಂದುವನು. ಈ 
ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ಬಸವಧರ್ಮ ಎಂಬ ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮವು ಪರಿವರ್ತನಾ 
ಧರ್ಮವಾಗಿದೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಏಕಾಂತವು ಜಂಗಮಲಿಂಗ ಲೋಕಾಂತವನ್ನು 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೭೯ 


ಒಳಗೊಳ್ಳುವುದರಿಂದಲೇ “ಲೋಕವೇ ತಾನಾದ ಬಳಿಕ ಏಕಾಂತದ ಹಂಗೇಕಯ್ಯಾ' 
ಎಂದು ಅಕ್ಕ ಹೇಳುತ್ತಾಳೆ. "ಇನ್ನು ಜಂಗಮವೇ ಲಿಂಗವೆಂದು ನಂಬಿದೆ' 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. ಜಂಗಮವು ಲಿಂಗವಾಗುವುದೆಂದರೆ 
ಇಡೀ ವಿಶ್ವವೇ ಶಿವಮಯವಾಗುವುದು. ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರ ಜಗತ್ತಿನೊಳಗಿರುವ 
ಚೈತನ್ಯವೆಂಬುದು ದೇವರೆಂದು ಅರಿತು, ಲೋಕಹಿತಾರ್ಥಕ್ಕಾಗಿ ಬದುಕನ್ನು 
ಮುಡಿಪಾಗಿಡುವುದೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮಾನವಕುಲಕ್ಕೆ ಕಲಿಸಿದ ಬಹುದೊಡ್ಡ 
ಪಾಠವಾಗಿದೆ. 


ಇಂಥ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯ ಅರಿವಿನಿಂದ ಜಂಗಮಲಿಂಗದ ಪೂಜೆ 
ಮಾಡಬೇಕಾಗುವುದು. ಜಂಗಮಲಿಂಗದ ಪೂಜೆ ಮಾಡುವುದೆಂದರೆ ಕಾಯಕ, 
ಪ್ರಸಾದ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹದ ಮೂಲಕ ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ತರುವುದು. 
ಇದುವೇ ಲಿಂಗವಂತ ಧರ್ಮದ ಧ್ಯೇಯವಾಗಿದೆ. ಲೋಕಹಿತದ ಕಾರ್ಯ 
ಮಾಡುವುದೇ ಕಾಯಕ. ಕಾಯಕದಿಂದ ಬಂದದ್ದನ್ನು ದೇವರ ಕಾಣಿಕೆ ಎಂದು 
ವಿನಮವಾಗಿ ಸ್ನೀಕರಿಸುವುದೇ ಪ್ರಸಾದ. ಆ ಪ್ರಸಾದವನ್ನು ಹಿತಮಿತವಾಗಿ 
ಬಳಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಲೋಕಹಿತಾರ್ಥಕ್ಕಾಗಿ ಉಳಿಸಿ ವಿನಿಯೋಗಿಸುವುದೇ 
ದಾಸೋಹ. ಹೀಗೆ ಮಾನವರು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಅರಿವಿನಿಂದ ವಿಶ್ವಮಾನವ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಹೊಂದುತ್ತಾರೆ. 


ಗುರುವಚನ: ಗುರುವಚನ ಎಂದರೆ ಕೇವಲ ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಗಳಲ್ಲ. 
೧೨ನೇ ಶತಮಾನದ ಶರಣರ ವಚನಗಳೆಲ್ಲ ಸೇರಿ ಲಿಂಗಾಯತರ "ಗುರುವಚನ' 
ಎಂಬ ಧರ್ಮಗಂಥವಾಗಿದೆ. ಇದೊಂದು ವಿಶಿಷ್ಟ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಥಮ ಬಾರಿಗೆ ಕಂಡು ಬಂದ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥವಿದು. ದೇವರನ್ನು ನಂಬುವ 
ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಎರಡು ಪ್ರಕಾರಗಳಿವೆ. ವೈದಿಕರ ಹಿಂದುಧರ್ಮ ಬಹುದೇವತೆಗಳನ್ನು 
ನಂಬುತ್ತದೆ. ವೇದಗಳು ಅಪೌರುಷೇಯ ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತದೆ. ಭಗವದ್ಗೀತೆ 
ಕೃಷ್ಣ ಉವಾಚವಾಗಿದೆ ಎನ್ನುತ್ತದೆ. ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯ ಧರ್ಮಗಳಾದ 
ಯಹೂದಿ, ಕ್ರೈಸ್ತ ಮತ್ತು ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥಗಳು ಕೂಡ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೮೦ 


ಅಪೌರುಷೇಯವಾಗಿವೆ. ಆದರೆ ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮಗ್ರಂಥ ಇವೆಲ್ಲವುಗಳಿಗಿಂತ 
ಭಿನ್ನವಾಗಿದೆ. ನುಡಿದಂತೆ ನಡೆದ ಶರಣರು ತಮ್ಮ ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿ ಎಂಬ ದೇವರಿಗೆ 
ಹೇಳಿದ ಮಾತುಗಳೇ ವಚನಗಳು. 


ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರಿಗೆ ಕೊಟ್ಟ ಈ ವಚನ ಪಾಲನೆ ಮಾಡುವುದೇ ಶರಣರ 
ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು. ಭೌತಿಕ ಜೀವನದ ಅನುಭವ ಮತ್ತು ಅಭೌತಿಕ ಅನುಭಾವ 
ಅವರ ಬದುಕೆಂಬ ನಾಣ್ಯದ ಎರಡು ಮುಖಗಳಾಗಿದ್ದವು. "ನಡೆ ನುಡಿ 
ಸಿದ್ಧಾಂತ'ದೊಂದಿಗೆ ಕಾಯಕದ ಅನುಭವದ ಮೂಲಕ ಅನುಭಾವದ 
ಮುಟ್ಟಕ್ಕೇರುವುದು ಅವರ ಜೀವನ ವಿದಾನವಾಗಿತ್ತು. ಅವರು 
ಸಂಸಾರದಲ್ಲಿದ್ದುಕೊಂಡೇ ಸದ್ಗತಿ ಕಂಡವರು. “ಎಲ್ಲವು ನನ್ನದು ಎನ್ನುವಾತನೇ 
ಭವಿ' ಮತ್ತು "ಎಲ್ಲವು ನಮ್ಮದು ಎನ್ನುವಾತನೇ ಭಕ್ತ' ಎಂಬುದನ್ನು 
ವಸ್ತು ಮೋಹದಿಂದ ಹೊರಬಂದು ಬದುಕಿ ತೋರಿಸಿದ ಶ್ರೇಯಸ್ಸು ಶರಣರಿಗೆ 
ಸಲ್ಲುತ್ತದೆ. ಇಡೀ ವಿಶ್ವವನ್ನೇ ಒಳಗೊಂಡ ಶೂನ್ಯದೇವನು ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಲ್ಲಿ 
ಇದ್ದಾನೆಂಬುದನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದವರು ಶರಣರು. ಸರ್ವ ಸಮತ್ತದಿಂದಿರುವುದೇ 
ಅವರ ಭಕ್ತಿಯಾಗಿತ್ತು 


ಬಯಲೆಂಬ ಚೈತನ್ಯ ವಸ್ತುರೂಪ ತಳೆದು ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುತ್ತ, ಕಾಣುತ್ತ 
ಒಂದು ದಿನ ಶೂನ್ಯದಲ್ಲಿ ಕರಗಿ ಹೋಗಿ ಮತ್ತೆ ಚೈತನ್ನವನ್ನೇ ಸೇರುವುದು. 
ಹೀಗೆ ಚೈತನ್ಯವು ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವುದರ ಮೂಲಕ ವಸ್ತುವಾದಾಗ ವಿಶ್ವದ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾಯಿತು. ಅದು ಮತ್ತೆ ಅಂತಿಮವಾಗಿ ಚೈತನ್ಯದ ಸ್ಥಿತಿಗೆ ಮರಳುವಾಗ 
ವಿಶ್ವವೆಲ್ಲ ಬಯಲಾಗುವುದು. ಈ ಸೃಷ್ಟಿ ಮತ್ತು ಇದರ ಲಯದ ಮಧ್ಯೆ ಇರುವ 
ವಸ್ತುಸ್ಥಿತಿಯ ಕುರಿತು ಬಸವಾದಿ ಶರಣರು ಗಾಡವಾಗಿ ಚಿ೦ತನೆ ಮಾಡಿದರು. 
ಈ ಸೃಷ್ಟಿ ಮತ್ತು ಲಯದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲರೂ ಒಂದೇ ಆಗಿರುವಾಗ "ಸ್ಥಿತಿ'ಯಲ್ಲಿ ಏಕೆ 
ಜಾತಿಭೇದ, ಕುಲಭೇದ, ವರ್ಣಭೇದ, ವರ್ಗಭೇದ, ಲಿಂಗಭೇದ ಎಂದು 
ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದರು. ಭೇದತತ್ತ್ವವನ್ನು ಯಾವುದೇ ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯವಿಲ್ಲದೆ ಖಂಡಿಸಿದರು. 
ಇಂಥ ಭೇದಲೋಕವನ್ನು ನಿರ್ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯವಾಗಿ ವಿರೋಧಿಸುವುದಾಗಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೮೧ 


ಹೇಳಿದರು. ಮಾನವಕುಲದ ಒಳಿತಿಗಾಗಿ ಅವರು ಕೆಟ್ಟದ್ದರ ಎರುದ್ದ ಹೋರಾಟ 
ಮಾಡಿದರು. ಯಥಾಸ್ಥಿತಿವಾದವನ್ನು ಸಾರುವ ಪಟ್ಟಭದ್ರ ಹಿತಾಶಕ್ತಿಗಳಾದ 
ಮನುವಾದಿಗಳನ್ನು ಎದುರು ಹಾಕಿಕೊಂಡು ಹೋರಾಡಿದರು. ಹರಳಯ್ಯ 
ಮಧುವರಸರ ಮಕ್ಕಳ ಮದುವೆಯ ನೆಪದಲ್ಲಿ ಮನುವಾದಿಗಳು ಅನೇಕ ಶರಣರ 
ಕೊಲೆ ಮಾಡಿ ಕಲ್ಯಾಣದ ಶರಣಸಂಕುಲ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಯನ್ನು ಹಾಳುಮಾಡಿದರು. 
ಈಗ ಮತ್ತೆ ಆ ಶರಣರ ಆಶಯಗಳನ್ನು ಬಜ ಕಾಲ ಬಂದಿದೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಲಿಂಗವಂತರು ಮತ್ತು ಬಸವತತ್ತ ನಿಷ್ಠರು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳಬೇಕಿದೆ. 


ಮನುವಾದಿಗಳು ತಮ್ಮ ಪೂರ್ವಜರು ಮಾಡಿದ ತಪ್ಪನ್ನು ಮುಂದುವರಿಸದೆ, 
ಬಸವತತ್ತ್ವವನ್ನು ಅರಿಯುವುದರ ಮೂಲಕ ಮೇಲ್ಜಾತಿಯ ಅಹಂಕಾರವನ್ನು 
ತೊರೆದು ಎಲ್ಲರೊಡನೆ ಸಮಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಬದುಕಬೇಕು. ಮನುವಾದಿಗಳು 
ಕೂಡ ನಿಜಮಾನವರಾಗಲು ಬಸವತತ್ವ ಅತ್ಯತ್ತಮ ಮಾರ್ಗವಾಗಿದೆ. ೧೨ನೇ 
ಶತಮಾನದಲ್ಲೇ ಮೇಲ್ಜಾತಿ ಮೇಲ್ವರ್ಗದ ಅನೇಕರು ಪರಿವರ್ತನೆಯನ್ನು ಬಯಸಿ, 
ಶರಣ ಸಂಕುಲ ಸೇರಿವುದರ ಮೂಲಕ ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮದ ಮಹತ್ವವನ್ನು 
ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರ ಪರವಾಗಿ ಹೋರಾಡಿದ ಬುದ್ಧ, 
ಜೀಸಸ್‌, ಪೈಗ೦ಬರ, ಬಸವಣ್ಣ, ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಮುಂತಾದವರು ಹಲ್‌ 
ಸರದ PE p ಆಗಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದು ಬಹಳ ಮಹತ್ವದ 
ದಿ ಇವರಿಗೆಲ್ಲ ತಮ್ಮ ಅಂತಸಿಗಿಂತ ಜೀವಕಾರುಣ್ಯವೇ 
ಮುಖ್ಯವಾಗಿತ್ತು. ಅಂತೆಯೆ ಇವರೆಲ್ಲ ಅಪಮಾನಕ್ಕೊಳಗಾದವರ ಪರವಾಗಿ 
ನಿಂತು ಅವರ ಸುಂದರ ಬದುಕಿಗಾಗಿ ಹೋರಾಡಿದರು ಎಂಬುದನ್ನು 
ಮರೆಯಬಾರದು. 


ಬಸವ ತತ್ತ್ವದ ಪ್ರಕಾರ ಬದುಕುವುದರ ಮೂಲಕ ಲಿಂಗವಂತರು 
ಅನುಪಮವಾದ ತಮ್ಮ ಧರ್ಮ ರಕ್ಷಣೆ ಮಾಡುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಲಿಂಗಾಯತ 
ಧರ್ಮ ನಿರ್ಜಾತಿ ಧರ್ಮವಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಜಾತಿ ಉಪಜಾತಿ ಭ್ರಮೆಯಿಂದ 
ಹೊರಬರುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಶರಣರ ಹಾಗೆ ನಿರ್ಜಾತಿ ವಿವಾಹಗಳನ್ನು 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೮೨ 


ಲಿಂಗವಂತರು ನಡೆಸಿಕೊಡುವುದರ ಮೂಲಕ ಜಾತಿ ವಿನಾಶಗೊಳಿಸುವುದರ 
ಕಡೆಗೆ ಗಮನ ಹರಿಸುವುದು ಕೂಡ ಧರ್ಮ ಪಾಲನೆಯ ಅಂಶವಾಗಿದೆ. 


ಜಾತಿ, ಉಪಜಾತಿ ಭ್ರಮೆಗಳಿಂದ ಹೊರಬಂದು, ತಾವು ಜಾತಿಗಳಿಲ್ಲದ 
ಬಸವಧರ್ಮದವರೆಂದು ಲಿಂಗಾಯತರು ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವಂತೆ ಮಾಡ 
ಬೇಕೆನ್ನುವುದು ಕಾಲದ ಕರೆಯಾಗಿದೆ. ಬಸವ ತತ್ತ್ವದವರೆಂದು ಹೇಳಿಕೊಳ್ಳುವ 
ವಿರಕ್ತ್ಷಮಠಗಳ ಸ್ವಾಮಿಗಳು ಒಂದುಗೂಡಿ ಈ ಐತಿಹಾಸಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು 
ನಿರ್ವಹಿಸದಿದ್ದರೆ ಬಸವ ದ್ರೋಹಿಗಳಾಗುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. 


ಪಂಚಾಂಗಕ್ಕೆ ದೂರ: ಬಸವಾದಿ ಶರಣರು ರಾಹುಕಾಲ, ಗುಳಿಕಕಾಲ, 
ಶುಭಗಳಿಗೆ, ಅಶುಭಗಳಿಗೆ, ಶನಿವಾರ ಶನಿ, ಶುಕ್ರವಾರ ಲಾಭ ಎಂಬ 
ಮೂಢನಂಬಿಕೆಗಳನ್ನು ಸಾರುವ ಪಂಚಾಂಗವನ್ನು ವಿರೋಧಿಸಿದರು. ಮಂತ್ರ, 
ತಂತ್ರ, ತಾಯಿತ, ವಾಸ್ತು, ವಾರ, ತಿಥಿ, ನಕ್ಷತ್ರಗಳಿಗೂ ನಮ್ಮ ಬದುಕಿಗೂ 
ಯಾವುದೇ ಸಂಬಂಧ ಇಲ್ಲವೆಂದು ೮೫೦ ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆಯೆ ಸಾರಿದರು 
ಎಂಬುದನ್ನು ಭಕ್ತರಿಗೆ ತಿಳಿಸುವುದು ಸ್ವಾಮಿಗಳ ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಬಸವಧರ್ಮವಾದ ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲದ ಗುಡಿ 
ಗುಂಡಾರಗಳನ್ನು ಭಕ್ತರು ಸುತ್ತುವುದನ್ನು ತಪ್ಪಿಸಬೇಕು. ಯಾವ ಖರ್ಚೂ 
ಇಲ್ಲದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಮಾತ್ರ ಲಿಂಗಾಯತರು ಮಾಡಬೇಕು. 
ಕಾಯಕ ಪ್ರಸಾದ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮೇಲು 
ಕೀಳು ಭಾವ ಬರದಂತೆ ನೋಡಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ದಯಾ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಲಿಂಗಾಯತರು, ಬಲಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿರುವ ತೆಂಗಿನ ಕಾಯಿಗಳನ್ನು 
ಒಡೆಯುವುದನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಬೇಕು. ತೆಂಗಿನ ಕಾಯಿ ಒಡೆಯಬೇಕೆಂದು ಯಾವ 
ವಚನದಲ್ಲಿಯೂ ಹೇಳಿಲ್ಲ. ನರಬಲಿ, ಕುರಿಬಲಿ, ಕೋಳಿಬಲಿ, ಬೂದುಗುಂಬಳ 
ಬಲಿ, ಅಮಾವಾಸ್ಯೆಯಂದು ವಾಹನಗಳ ಚಕ್ರಗಳಿಗೆ ಲಿಂಬೆಹಣ್ಣಿನ ಬಲಿಯಂತೆ 
ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ ಒಡೆಯುವುದು ಕೂಡ ಬಲಿ ಸಂಪ್ರದಾಯಕ್ಕೆ ಸೇರಿದೆ. ತೆಂಗಿನಕಾಯಿ 
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ಒಡೆಯುವುದು, ಲಿಂಬಿಕಾಯಿ ಮತ್ತು ಬೂದುಗುಂಬಳ ಕೊಯ್ಯುವುದು ಅಡುಗೆ 
ಮನೆಯಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಅವೆಲ್ಲ ಪ್ರಸಾದಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದವುಗಾಳಗಿವೆ. ಲಿಂಗವಂತರು 
ಪ್ರಸಾದವನ್ನು ಹಾಳುಮಾಡಬಾರದು. 


ಸ್ವತಂತ್ರ ಧರ್ಮ: "ಪಾದಪೂಜೆ ಎಂದರೆ ಜ್ಞಾನಪೂಜೆ' ಮತ್ತು "ಪಾದೋದಕ 
ಎಂದರೆ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಮಜ್ಜನಕ್ಕೆರೆದುದು' ಎಂಬ ಸತ್ಯವನ್ನು ವಿರಕ್ತ ಸ್ವಾಮಿಗಳು 
ತಿಳಿಹೇಳಬೇಕು. (ಉಳಿದವರು ಅವರವರ ಧರ್ಮ ಹೇಳಿದಂತೆ ಮಾಡಲಿ. 
ಲಿಂಗಾಯತರು ತಮ್ಮ ಧರ್ಮ ಪಾಲಿಸಲಿ ಎಂಬುದನ್ನು ಸಾರುವುದು 
ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ.) “ಎಲ್ಲರೂ ಶಿವಸ್ಥರೂಪಿಗಳು ಎಂದು ಸಾರುವ ಧರ್ಮ ನಮ್ಮದು' 
ಎಂಬುದನ್ನು ಪ್ರಚಾರ ಮಾಡಬೇಕು. ಬಾಗಿದ ಶಿರ ಮತ್ತು ಮುಗಿದ ಕೈಗಳೊಂದಿಗೆ 
ಶರಣು ಶರಣಾರ್ಥಿ ಎ೦ದು ಹೇಳುವುದು ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮಸಂಸ್ಕಾರವಾಗಿದೆ. 
ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ, ಶಿವಸ್ಥರೂಪಿಗಳಾದ ಭಕ್ತರಿಂದ ಕಾಲು 
ಬೀಳಿಸಿಕೊಳ್ಳುವುದನ್ನು ವಿರಕ್ತ ಸ್ವಾಮಿಗಳು ನಿಲ್ಲಿಸಬೇಕು. ಹೀಗೆ ವಿರಕ್ತ ಸ್ವಾಮಿಗಳು 
ನೀತಿಜಂಗಮರಾಗಿ ಕಾಯಕ, ಪ್ರಸಾದ ಮತ್ತು ದಾಸೋಹ ತತ್ತ್ವದೊಂದಿಗೆ 
ಲಿಂಗಾಯತರಿಗೆ ಧರ್ಮದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ತಿಳಿಹೇಳದಿದ್ದರೆ ಮುಂದಿನ ೫೦ 
ವರ್ಷಗಳಲ್ಲಿ ಈ ಅನುಪಮ ಧರ್ಮ ಮನುವಾದಿಗಳ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಲೀನವಾಗಿ 


ಹೋಗುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. 
ಸಹಸ್ರ ಸಹಸ್ರ ಶರಣರ ತ್ಕಾಗ ಬಲಿದಾನಗಳೊಂದಿಗೆ ಈ ಧರ್ಮ ಹುಟ್ಟಿ 


ಒಂಬತ್ತು ಶತಮಾನಗಳಾದರೂ ಬಹುಪಾಲು ಲಿಂಗಾಯತರಿಗೆ, “ತಮ್ಮದು 
ಸ್ಪತಂತ್ರ ಧರ್ಮ” ಎಂಬುದರ ಕಡೆಗೆ ಲಕ್ಷ್ಯವಿಲ್ಲದಿರುವುದು ವಿಷಾದನೀಯವಾಗಿದೆ. 
"ಲಿಂಗಾಯತ ಧರ್ಮ ಸ್ಪತಂತ್ರ ಧರ್ಮ' ಎಂಬುದನ್ನು ಸಾರಿ ಸಾರಿ ಹೇಳಬೇಕಿದೆ. 


ಆ ಮೂಲಕ ದೇಶದ ಏಕತೆ ಮತ್ತು ಮಾನವಕುಲದ ಏಳ್ಗೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸಬೇಕಿದೆ. 


ಜೇ ೫% x 
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ಹದುಳಮಾತು 


ನಮ್ಮ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ವಿಶ್ವಮಾನವ. ಅವರು ಶರಣ ಮತ್ತು ಸೂಫಿ ತತ್ತ್ವಗಳ 
ಸಂಗಮವಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


- ಶ್ರೀ ತೋಂಟದ ಸಿದ್ದಲಿಂಗ ಸ್ನಾಮಿಗಳು, ಗದಗ 
ಇ ನ 


ಮಾತೆಂಬುದು ಜ್ಯೋತಿರ್ಲಿಂಗ, ನುಡಿದರೆ ಲಿಂಗ ಮೆಚ್ಚಿ ಅಹುದಹುದೆನಬೇಕು, 
ಶರಣರು ಮನದೆರದು ಮಾತನಾಡಿದರೆ ಲಿಂಗವೇ ಕಾಣಬಹುದು. ಈ ವಚನಗಳ 
ವ್ಯಾಖ್ಯಾನ ಮಾಡಬೇಕಾಗಿಲ್ಲ. ಇವುಗಳನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಬಯಸುವವರು ದರ್ಗಾ 
ಅವರ ಅನುಬಾವ ನುಡಿಯನ್ನೊಮ್ಮೆ ಕೇಳಿದರೆ ಸಾಕು; ನಿಜವಾಗಿಯೂ 
ಬಸವದರ್ಶನವಾಗುತ್ತದೆ, ಶರಣದರ್ಶನವಾಗುತ್ತದೆ, ಲಿಂಗದರ್ಶನವಾಗುತ್ತದೆ. ಅವರು 
ಬರೆದ ಗ್ರಂಥಗಳು ಬಸವಧರ್ಮದ ಕೈಪಿಡಿಯಾಗಿವೆ. 


- ಶ್ರೀ ಬಸವಲಿಂಗ ಪಟ್ಟದ್ದೇವರು, ಭಾಲ್ಕಿ 


ತ್‌ 


ಬಹುಮುಖಿ ವಿದ್ವಾಂಸರಾಗಿದ್ದರೂ ಶ್ರೀ ದರ್ಗಾ ಅವರ ಕೇಂದ್ರ ಕಾಳಜಿ ಶರಣ 
ಸಾಹಿತ್ಯ ಆ ಸ ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನು ಹೆ ಹೊಸ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡುವ ಮತ್ತು ಹೊಸ ಪರಿಭಾಷೆಯ 
ಮೂಲಕ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಮುಟ್ಟಿಸುವ ಕೆಲಸವನ್ನು ಅವರಷ್ಟು ಸಮರ್ಥವಾಗಿ, ಸಮರ್ಪಕವಾಗಿ 
ಮಾಡಿದವರು ತೀರ ವಿರಳ. ಪೂರ್ವ ಪಶ್ಚಿಮವೆಂಬ ಲೋಕ ಪರಿಧಿಯಲ್ಲಿಟ್ಟು ವಿವಿಧ 
ವಾದಗಳ ಮಗ್ಗುಲಲ್ಲಿಟ್ಟು ಈ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಮಹತ್ವವನ್ನು ಎತ್ತಿ ತೋರಿಸಿದ ಶೇಯಸ್ಸು 
ದರ್ಗಾ ಬಿಡು ನ ಈ ಮಾತಿಗೆ ಚಿ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನು ಕುರಿತು ಬರೆದಿರುವ 
ಕೃತಿಗಳೇ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿವೆ. ಹೀಗೆ ಬರಹಗಾರರಾಗಿ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನು ಸಾ 
ಲೋಕಕ್ಕೆ, ಅದರ ಜೊತೆ ಭಾಷಣಕಾರರಾಗಿ ನಿರಕ್ಷರ ಲೋಕಕ್ಕೆ ತಿಳಿಯಪಡಿಸುವ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೮೫ 


ಮೂಲಕ ಅವರು ಶರಣ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಪರಿಚಾರಕರಂತೆಯೂ ಕೆಲಸ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. 
ಹೀಗೆ ಬಿಚ್ಚಿಕೊಂಡು ಬೆಳದ ಶಿಷ್ಯನಿಗೆ ಗುರು ನೀಡಬಹುದಾದ ಪ್ರಮಾಣ ಪತ್ರ: 


ಶಿಷ್ಯೇಭ್ಯೋ ನಮಃ. 
- ಡಾ. ಎಂ.ಎಂ. ಕಲಬುರ್ಗಿ 


ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಕನ್ನಡದಲ್ಲಿ ಜೀವಂತವಾಗಿ ತನ್ನ ಸಂದರ್ಭಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯಿಸುವ 
ಲೇಖಕ. ಈ ಪ್ರತಿಕ್ರಿಯೆ ತಾತ್ತ್ವಿಕ ಆಯಾಮವುಳ್ಳದ್ದೂ ಆಗಿರುತ್ತದೆ ಮತ್ತು ಅನುಭವದ 
ಪ್ರಾಮಾಣಿಕತೆಯನ್ನೂ ಪಡೆದಿರುತ್ತದೆ. ಸರ್ವಧರ್ಮ ಸಮನ್ವಯ ಎಂಬ ಪದಕ್ಕೆ 
ಅರ್ಥವಿದ್ದರೆ ಅದು ದರ್ಗಾರವರು ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯಕ್ಕೆ ಸ್ಪಂದಿಸುವ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ. 
ನಮ್ಮ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ನನ್ನು, ಬಸವಣ್ಣನನ್ನು, ಪೈಗಂಬರರನ್ನು ಒಟ್ಟಿಗೆ 
ಕೂಡಿಸಿಕೊಂಡಿರುವ ಲೇಖಕ ನನ್ನ ಪ್ರೀತಿಯ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ. 
- ಡಾ. ಯು.ಆರ್‌. ಅನಂತಮೂರ್ತಿ 
ನಿಜವಾದ ಅರ್ಥದಲ್ಲಿ ಬದುಕು ಬರಹಗಳನ್ನು ಒಗ್ಗೂಡಿಸಿಕೊ೦ಡ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಅವರದು. 
ಎಲ್ಲ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನವನ್ನು ಮಾನವೀಯತೆಗಾಗಿ ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸುವ ಅವರ ರೀತಿ, ಸರ್ವಧರ್ಮ 
ಸಮನ್ವಯವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದ ಉನ್ನತ ಮಾನಸಿಕ ಎತ್ತರಕ್ಕೆ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. ಬಸವಾದಿ 
ಶರಣರೊಂದಿಗೆ ಗುರುತಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಅವರ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಅಂತಃಕರಣದಿಂದ ಕೂಡಿದೆ. 
- ಡಾ. ಬಿ.ಜಿ. ಮೂಲಿಮನಿ 
ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಒಬ್ಬ ಶರಣ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ, ಉನ್ನತ ವಿಚಾರಗಳ ವ್ಯಕ್ತಿ. 
ಸರಳತೆಯಿಂದಲೇ ಉನ್ನತ ವೈಚಾರಿಕ ಮಟ್ಟ ತಲುಪಿದ ಸಾಧಕ. ಉತ್ಕೃಷ್ಟ ಮಾನವೀಯ 
ಗುಣಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಹೃದಯವಂತಿಕೆಯಿಂದ ಬಸವತತ್ವ್ವಗಳಿಗೆ ಹೊಸ ಹೊಳಪು 


ನೀಡಿದವರು. ಗಾಂಧೀಜಿಯ ಸರಳತೆ, ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ನ ಉನ್ನತ ವೈಚಾರಿಕತೆ ಮತ್ತು 
ಸೂಫಿಗಳ ಸಂತತನದಿಂದ ಕೂಡಿದ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಅವರದು. 


-ಡಾ.ಕೆ. ಶರೀಫಾ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೮೬ 


ಬಸವ ತತ್ವಕ್ಕೆ ಹೊಸ ಭಾಷ್ಯ ಬರೆದು ನಾಡಿನ ಓದುಗರಿಗೆ ಉಣಬಡಿಸಿದವರು 
ಶ್ರೀ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ. 


-— ಸಿ. ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣ 
ಣ 


ಆಚಾರ್ಯ ರಜನೀಶರು ಒಂದು ಕಡೆ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ನೀವು ಆಕಳ ಕಣ್ಣುಗಳನ್ನು 
ನೋಡಿ; ಯಾವಾಗಲೂ ಆ ಕಣ್ಣುಗಳಲ್ಲಿ ನೀರಾಡುತ್ತಿರುತ್ತದೆ. ಯಾರ ಕಣ್ಣುಗಳಲ್ಲಿ 
ಸದಾ ನೀರಾಡುತ್ತಿರುತ್ತದೆಯೋ ಅವರು ಹಸುವಿನಂಥ ನಿಷ್ಕಲ್ಮಶ ಹೃದಯವುಳ್ಳವ 
ರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ನೀವು ಯಾರಾದರೂ ಯಾವಾಗಲಾದರೂ ದರ್ಗಾ ಅವರ ಕಣ್ಣುಗಳನ್ನು 
ನಿಟ್ಟಿಸಿದಲ್ಲಿ ನೀರ ಸೆಲೆಯನ್ನು ಕಾಣುತ್ತೀರಿ. ಅವರಿಗೆ ಇಂಥ ಹದಯ ಬರಲಿಕ್ಕೆ 


ಕಾರಣ ಅವರು ವಚನಕಾರರನ್ನು ಶರಣರನ್ನು ಬಲವಾಗಿ ನಂಬಿರುವುದೇ ಆಗಿದೆ. 
- ಲಿಂಗಣ್ಣ ಸತ್ನಂಪೇಟೆ 
ಕಾ ಚಿ 


ಇದುವರೆಗೆ ವಚನಗಳನ್ನು ಸಾಮಾಜಿಕ, ಧಾರ್ಮಿಕ, ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಇತ್ಯಾದಿ 
ಆಯಾಮಗಳಿಂದ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕವಾಗಿ ನೋಡುತ್ತಿದ್ದೆವು. ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾರವರು 
ಇವೆಲ್ಲವುಗಳ ಜೊತೆ ತಳಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಕಡೆ ನಮ್ಮ ಗಮನ ಸೆಳೆದು ವಚನಗಳ ಹಿನ್ನೆಲೆಯನ್ನು 
ಕರಾರುವಾಕ್ಕಾಗಿ ಗುರುತಿಸಲು ಕಲಿಸಿದರು. ವಚನಕಾರರ ಆಶಯಗಳಿಗೆ ಧಕ್ಕೆ ಬಾರದಂತೆ 
ವೈಜ್ಞಾನಿಕವಾಗಿ, ವೈಚಾರಿಕವಾಗಿ ವಚನಗಳನ್ನು ವ್ಯಾಖ್ಯಾನಿಸಿದರು. ವರ್ಗಸಂಘರ್ಷದ 
ನೆಲೆಯಲ್ಲಿಯೂ ವಚನಗಳನ್ನು ಅಂತಃಕರಣಪೂರ್ವಕವಾಗಿ ನೋಡಿದರು. ಜಾಗತಿಕ 
ಮಟ್ಟದ ಚಿ೦ತಕರೊಂದಿಗೆ ವಚನಕಾರರನ್ನು ಇಟ್ಟು ವಿಶ್ಲೇಷಿಸಿದರು. ಹಾಗೆಯೆ ದೇಶೀಯ 
ಅನುಭಾವ ಪರಂಪರೆಯ ಮೂಲಕವೂ ವಚನಕಾರರನ್ನು ಅರ್ಥೈಸಿದರು. 


- ಡಾ. ಬಸವರಾಜ ಸಬರದ 


ಕರ್ನಾಟಕ ಕಂಡ ಅಪರೂಪದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಚಿ೦ತಕರಲ್ಲಿ ಶ್ರೀ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
ಪ್ರಮುಖರು. ಜಾತ್ಯಶೀತ ನಿಲವು, ಸ್ಪಷ್ಟ ನೇರ ವಿಚಾರ ಸರಣಿ, ಸತತ ಅಧ್ಯಯನಶೀಲತೆ, 
ಅಪಾರ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಕಳಕಳಿ ಇವು ದರ್ಗಾ ಅವರ ಲೇಖನಿಯ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ ಜಾತಿ, 
ಮತ, ಪಂಥ, ಧರ್ಮ ಇವುಗಳ ಗಡಿಗಳನ್ನು ಮೀರಿ ಬೆಳೆದ ದೃಷ್ಟಿಕೋನ ದರ್ಗಾ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೮೭ 


ಅವರದು. ಅಪಾರ ಮಾನವೀಯ ಕಳಕಳಿ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಸ್ವಾಸ್ಥ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ 
ಇರುವ ನೈಜ ಪ್ರೀತಿ ಅವರನ್ನು ಒಬ್ಬ ಮಾದರಿ ಭಾರತೀಯನಾಗಿ, ಕನ್ನಡಿಗನಾಗಿ 
ನಮ್ಮೆದರು ನಿಲ್ಲಿಸಿದೆ. 

- ಡಾ. ಮನು ಬಳಿಗಾರ 


ಅತ್ಯಂತ ಸಂವೇದನಾಶೀಲ ತಾಯಿ ಹೃದಯದ ಲೇಖಕ, ಚಿಂತಕ ಹಾಗೂ 
ಗೆಳೆಯ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ. ಪ್ರಜ್ಞಾಪೂರ್ಣ ಮುಗ್ಧತೆ ದರ್ಗಾರವರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ 
ಕೋಮುವಾದ, ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವಾದ ಮತ್ತು ದುಡಿಯುವವರಿಗಾಗುವ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ 
ಅಪಮಾನಗಳಿಗೆ ಬಸವಣ್ಣನಲ್ಲಿ ಉತ್ತರ ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. ನಮ್ಮ ಅಸಮಾನತೆಗಳ 
ಕ್ರೌರ್ಯರೂಪಕ್ಕೆ ಕಾರಣೀ ಭೂತವಾದ ವರ್ಣವ್ಯವಸ್ಥೆ, ಜಾತಿವ್ಯವಸ್ಥೆ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪಶ್ಯತೆ 
ವಿರುದ್ಧದ ಕ್ರಿಯೆಟಿವ್‌ ಪ್ರತಿಭಟನೆ ಮತ್ತು ಆಕ್ರೋಶಗಳ ಅಭಿವ್ಯಕ್ತಿಗಳಿಗೆ ಬಸವಾದಿಗಳ 
ಚಿಂತನೆಯನ್ನು ಅವರು ಅದ್ಭುತವಾಗಿ ದಕ್ಕಿಸಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ. ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌, ಲೋಹಿಯಾ 
ಅಧ್ಯಯನಗಳೆಲ್ಲ ನಿಜವಾದ ಬಸವಣ್ಣನನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳಲು ಕಲಿಸಿವೆ ಎಂಬ 
ನಿಲವು ಅವರದಾಗಿದೆ. ಬಸವಣ್ಣನನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡ ದಿನದಿಂದ ದರ್ಗಾ 
ಅವರಿಗೆ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ ಆಯಾಸವೆಂಬುದೇ ಇಲ್ಲವಾಗಿದೆ ಎಂದು ನನ್ನ ಅನಿಸಿಕೆ. 


- ಡಾ. ಕಾಶೀನಾಥ ಅಂಬಲಗೆ 


ಬಸವಣ್ಣನನ್ನು ಹೃನ್ಮನಗಳಲ್ಲಿ ತುಂಬಿಕೊಂಡು ಹೊಸ ಹೊಸ ಆಯಾಮಗಳಿಂದ 
ಬಸವತತ್ತ್ವವನ್ನು ಅರ್ಥೈಸುವ ಅವರ ರೀತಿ ಅದ್ವಿತೀಯವಾಗಿದೆ. 


- ಡಾ. ವಿಲಾಸವತಿ ಖೂಬಾ 


ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಅವರಲ್ಲಿ ಗಾಂಧಿ, ಪೈಗಂಬರ್‌, ಬಸವಣ್ಣ, ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಎಲ್ಲರನ್ನೂ 
ಕಂಡಿದ್ದೇನೆ. ಅವರಲ್ಲಿ ಸಿಟ್ಟೆಂಬುದೇ ಇಲ್ಲ. ಬಹಳಷ್ಟು ಸಲ ಅದನ್ನು ಕಲಿಯಬೇಕೆನಿಸಿದೆ. 
ಸಿಟ್ಟು ಮಾಡದೆ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ನಿಭಾಯಿಸುವುದು ಕಾಮ್ರೇಡ್‌ ದರ್ಗಾ ಅವರ ಬಹು 
ದೊಡ್ಡ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವಾಗಿದೆ. ಆಧುನಿಕ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಇಂಥ ಸಂತತನದ ಅವಶ್ಯಕತೆ ಇದೆ. 


ಎ ನ್ಯಾಯವಾದಿ ಪಿ. ವಿಲಾಸಕುಮಾರ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೮೮ 


ಭಾವುಕ ಸ್ವಭಾವ, ಮಾನವೀಯ ಅಂತಃಕರಣ, ಧಾರ್ಮಿಕ ಭಾವೈಕ್ಯ ಇವು 
ಬರಹಗಾರ ರಂಜಾನ್‌ರಲ್ಲಿಯ ವಿಶೇಷ ಗುಣಗಳು. ಅವರ ಮೃದು ಮಾತುಗಳು 
ಮನ ತಟ್ಟುತ್ತವೆ, ಮುಟ್ಟುತ್ತವೆ. ಬದುಕು-ಬರಹಗಳೆರಡೂ ಮೌಲ್ಯಯುಕ್ತ ಆದರ್ಶಪ್ರಾಯ. 
ಕೃತ್ರಿಮವಲ್ಲದ ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಾಳಜಿ, ಮುಖವಾಡದ ಬದುಕಿನಿಂದ ಹೊರಬಂದ ನೈಜ 
ಮಾನವೀಯತೆ ಇವರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯ 
- ಡಾ. ಸ್ವಾಮಿರಾವ ಕುಲಕರ್ಣಿ 
ಬಸವಣ್ಣನ, ಶರಣರ ತತ್ತ್ವಗಳ ಕುರಿತು ಮಾತನಾಡುವಾಗ ತಮ್ಮನ್ನು ತಾವೇ 
ಮರೆತುಬಿಡುತ್ತಾರೆ. ಭಾವಾವೇಶದಲ್ಲಿ ದುಃಖಿಸುತ್ತಾರೆ. ಮುಂದಾದರೂ ಜನ ಈ 


ಸಾರ್ವಕಾಲಿಕ ಸತ್ಯಾಂಶದ ತತ್ತ್ವ ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡಾರು; ಸಮಾಜ ನೆಮ್ಮದಿಯಿಂದ 
ಬದುಕೀತು ಎಂದು ಆಶೆ ಇಟ್ಟುಕೊಳ್ಳುತ್ತಾರೆ. 


ರೈತ ನಾಯಕ ಬಸವರಾಜ ತಂಬಾಕೆ 

ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯದ ಒಳನೋಟಗಳನ್ನು ಸೂಕ್ಷವಾಗಿ ಅವಲೋಕಿಸಿ ಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ 

ತಲುಪಿಸುವಲ್ಲಿ ಯಶಸ್ವಿಯಾದ ದರ್ಗಾ ಅವರ ಚಿಂತನೆಗಳು ಎಂತಹವರನ್ನೂ 

ಬೆರಗುಗೊಳಿಸುತ್ತವೆ. ಅವರ ನುಡಿಯಲ್ಲಿ ಮತ್ತು ಬರಹದಲ್ಲಿ ಶಾಸ್ತೀಯ ವಾದವಿದೆ. 
ಮಾನವಕುಲದ ಕಲ್ಯಾಣವಾಗಬೇಕೆಂಬ ಕಾಳಜಿ ಇದೆ. 


೬ ೫. ಜಗನ್ನಾಥ ಹೆಬ್ಬಾಳೆ 


ಬಸವೇಶ್ವರರ ಬಗ್ಗೆ ಬಹಳ ಆಸಕ್ತಿ ನಿಜವಾದ ಮಾನವತಾವಾದಿ. ಅವರ 
"ವಚನಾಮೃತ' ತುಂಬ ಜನಪ್ರಿಯವಾಗಿದೆ. ಜಾತ್ಯತೀತ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಬದುಕುತ್ತಿರುವವರು 
ಶ್ರೀ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ. 


- ಮಾರುತಿರಾವ್‌ ಡಿ. ಮಾಲೆ 


ಸರಳ ಸಜ್ಜನಿಕೆಯ ಸ್ವಭಾವ, ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ ಆಳವಾದ ಅಧ್ಯಯನ, ನುಡಿದಂತೆ 


ಜ ಠ್‌ 


ನಡೆವ ದೃಢತೆ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಕಳಕಳಿ, ಹಲವು ಮಠಾಧೀಶರಿಗಿ೦ತ ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯದಲ್ಲಿ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೮೯ 


ಹೆಚ್ಚಿನ ಜ್ಞಾನ, ಮನಮುಟ್ಟುವ ಮಾತು- ಇವು ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಅವರ ಕೆಲವು 
ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯಗಳಾಗಿವೆ. 


- ಬಸವರಾಜ ಭರಶೆಟ್ಟಿ 


ಜೀವಕಾರುಣ್ಯದ ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಎಡಪಂಥೀಯ ವಿಚಾರಗಳನ್ನು ಅರ್ಥಪೂರ್ಣವಾಗಿ 
ಮಂಡಿಸುವ ದರ್ಗಾರವರು ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಮಾನವಹಕ್ಕುಗಳ ಮಹಾನ್‌ 
ಪ್ರತಿಪಾದಕರೆಂದು ಕರೆಯುತ್ತಾರೆ. 


- ಡಿ.ಎ. ಪಾಟೀಲ 


ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಅವರು ಜನಪರ ಕಾಳಜಿಯುಳ್ಳ ವಿಚಾರವಾದಿ. ಸರಳತೆ, 
ಸಜ್ಜನಿಕೆಯನ್ನು ಮೈಗೂಡಿಸಿಕೊಂಡ ಭಾಷಾವಿಜ್ಞಾನಿ. ಕಮ್ಯೂನಿಜಂ ಬಗ್ಗೆ ಸ್ಪಷ್ಟ ತಿಳಿವಳಿಕೆ 
ಹೊಂದಿದವರು. ಈಗ ಅಪ್ಪಟ ಬಸವವಾದಿ. ವಚನ ಸಾಹಿತ್ಯವನ್ನು ಸರಿಯಾದ ಕ್ರಮದಲ್ಲಿ 
ಗ್ರಹಿಸುತ್ತಿರುವ ಕೆಲವೇ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ ಅವರೂ ಒಬ್ಬರು. ಉತ್ತಮ ಪತ್ರಕರ್ತರೂ ಆಗಿರುವ 


ಅವರು ಪ್ರಗತಿಪರ ಚಿ೦ತನೆಯ ವಿಶಿಷ್ಟ ಕವಿಯೂ ಹೌದು. 
- ಡಾ. ಸೋಮನಾಥ ಯಾಳವಾರ 


ನಾನು ದರ್ಗಾ ಸರ್‌ ಅವರಿಗೆ ಒಂದು ಅನಿಸಿಕೆಯನ್ನು ಹೇಳಿದ್ದೆ: ಈ ಪ್ರಕೃತಿ 
ಪ್ರತಿಯೊಂದು ಕ್ಷಣ ಹೊಸತನ್ನು ಬಯಸುತ್ತದೆ ಮತ್ತು ಆ ರೀತಿ ನಿರ್ಮಾಣ 
ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳುವ ಶಕ್ತಿ ಅದಕ್ಕಿದೆ ಎಂದು. ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ನಾವು ಮನಗಾಣಬೇಕು. 
ದರ್ಗಾ ಸರ್‌ ಅವರು ಇದನ್ನು ಅರ್ಥ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿದ್ದಾರೆ ಮತ್ತು ಅದರಂತೆ 
ಬರೆಯುತ್ತಾರೆ ಮತ್ತು ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 


ದ ಚನ್ನಬಸಪ್ಪ ಮಂಗಲಗಿ 


“ಬುದ್ಧ-ಬಸವ-ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌' ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಹರಿಕಾರರಾದ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 
ಅವರಿಗೆ ಗಾಂಧಿ ಆದರ್ಶ ವ್ಯಕ್ತಿ. ಹೀಗಾಗಿ ದರ್ಗಾ ಅವರೊಳಗೆ ದಯೆ, ಸಮತೆ, 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೯೦ 


ಹೋರಾಟ, ಸತ್ಯ ಮತ್ತು ಅಹಿಂಸೆ ಮನೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿವೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಸಮಷ್ಠಿ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಗೆ ಇನ್ನೊಂದು ಹೆಸರೇ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ. 


ಣಿ 
[೫ 


- ಡಾ. ಬಸವರಾಜ ಬಲ್ಲೂರ 


ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಅವರು ನಮ್ಮೂರಿನವರೆನ್ನುವುದು ನನಗೆ ಹೆಚ್ಚು ಸಂತಸ 
ತರುವ ಸ೦ಗತಿ. ಅವರು ಬಸವಾಭಿಮಾನಿಯಾಗಿ ವಚನಗಳನ್ನು ನಿರ್ವಚಿಸುತ್ತಿರುವುದು 
ಇನ್ನೂ ಹೆಚ್ಚಿನ ಖುಷಿಯನ್ನುಂಟು ಮಾಡುತ್ತಿದೆ. 


- ಎಸ್‌.ಎಸ್‌. ಹಿರೇಮಠ 


ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಅವರು ಕವಿ, ವಿಮರ್ಶಕರಾಗಿ ಎಷ್ಟು ಪ್ರಮುಖರೋ ಅದಕ್ಕಿಂತ 
ಹೆಚ್ಚಾಗಿ ಅವರು ಉತ್ತಮ ಮೌಲ್ಯವುಳ್ಳ ಪತ್ರಕರ್ತರೆಂದು ನನ್ನ ಅನುಭವಕ್ಕೆ ಬಂದ 
ಸಂಗತಿಯಾಗಿದೆ. ಅವರು ಪತ್ರಕರ್ತರಾಗಿ ಎಲ್ಲ ಸಮುದಾಯಗಳಿಗೆ ಪ್ರಾತಿನಿಧ್ಯ 
ನೀಡುತ್ತಿದ್ದರು. ಯಾರೊಂದಿಗೂ ವೃತ್ತಿ ಮಾತ್ಸರ್ಯವಿರಲಿಲ್ಲ. ಶೋಷಿತರ, ಮಹಿಳೆಯರ, 
ನೊಂದವರ ನಿಜವಾದ ಧ್ವನಿಯಾಗಿ ತಮ್ಮ ಪತ್ರಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಸುದ್ದಿಗೆ ಮಹತ್ವ ನೀಡುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಹಾಗ೦ತ ಮೇಲುರಿಮೆಯ ಜನರನ್ನು ಎ೦ದೂ ಮೂಲೆಗುಂಪು ಮಾಡಲಿಲ್ಲ. ಪತ್ರಿಕೆಯ 
ಮೂಲ ಉದ್ದೇಶಗಳು ಈಡೇರುವಂತೆ ಜನರ ಸಮಸ್ಯೆಗಳನ್ನು ಹೈಲೈಟ್‌ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಎಂದೂ ರಾಜಕಾರಣಿಗಳ ಬಳಿಯಾಗಲೀ, ಅಧಿಕಾರಿಗಳ ಬಳಿಯಾಗಲೀ ಸುಳಿದವರಲ್ಲ. 
ತಮ್ಮ ಕಾರ್ಯಾಲಯದಲ್ಲಿ ಎಂದೂ ಬಾಸಿಸ೦ ಮಾಡಿದವರಲ್ಲ. ಎ೦ತಹ ಕಿರಿಯರನ್ನೂ 
ಬರೆಯಲು ಪ್ರೇರೇಪಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಎಲ್ಲರನ್ನೂ ಒಂದೇ ಕುಟುಂಬದ ಸದಸ್ಯರಂತೆ 
ಕಾಣಿತ್ತಿದ್ದರು. ಮನುಷ್ಯರ ಯಾವುದೇ ರೀತಿಯ ತಪ್ಪುಗಳನ್ನು ಕಾನೂನಿನ ಚೌಕಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ 
ನೋಡದೆ ಮಾನವೀಯ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದ ನೋಡಿ ಬದುಕುವ ಆಸೆ ಮೂಡಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 
ನಾ ಕಂಡಂತೆ ಇದು ಅವರಲ್ಲಿರುವ ವಿಶಿಷ್ಟ ಗುಣವಾಗಿದೆ. 


- ಗವಿ ಬ್ಯಾಳಿ, ಪತ್ರಕರ್ತ 


ಶ್ರೀ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಅವರು ಪತ್ರಕರ್ತರಾಗಿ, ಕವಿಯಾಗಿ, ವಿಮರ್ಶಕರಾಗಿ 
ಕರ್ನಾಟಕದ ತುಂಬ ಪ್ರಶಸ್ತಿ ಪಡೆದವರು. ಈ ಎಲ್ಲಕ್ಕಿಂತ ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಅವರು 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೯೧ 


ತತ್ತ ಜ್ಞಾನವನ್ನು ಸರಿಯಾಗಿ ಅಧ್ಯಯನ ಮಾಡಿದವರು. ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಆ 
ಮೂಲಕ ಶರಣ ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ತಿಳಿದುಕೊಂಡವರು. ಕುರಾನ್‌ ಬೈಬಲ್‌ಗಳಂಥ ಧಾರ್ಮಿಕ 
ಕೃತಿಗಳನ್ನು; ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌, ಗಾಂಧಿ, ಅಂಬೇಡ್ಕರ್‌ ಅವರಂಥ 2 ಚಿ೦ತಕರನ್ನು 
ಅರಿತವರು. ಈ ಎಲ್ಲ ಅಧ್ಯಯನಗಳ ೫.೧೫5 ಶರಣರ ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ವಿಶ್ಲೇಷಿಸುವ 
ಸಾಮರ್ಥ್ಯ ಪಡೆದವರಾಗಿ ಎದ್ದು ಕಾಣುವ ಬಸವ ಚಿಂತಕರು. ಈ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಶ್ರೀ 
ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಅವರು ಕರ್ನಾಟಕದಲ್ಲೇ ಅಪರೂಪದ ಲೇಖಕರಾಗಿ ಎದ್ದು 
ಕಾಣುವರು. 


- ಡಾ. ವೀರಣ್ಣ ದಂಡೆ 


ಕಲಬುರ್ಗಿಯ ಜಿಡ್ಡುಗಟ್ಟಿದ ಸಾಮಾಜಿಕ, ರಾಜಕೀಯ ವಾತಾವರಣವನ್ನು ತಮ್ಮದೇ 
ಆದ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಗತಿಪರ ಚಿಂತನೆಯನ್ನು ಹರಿಸಿ ತಿಳಿಗೊಳಿಸಿದವರು ರಂಜಾನ್‌ 
ದರ್ಗಾ ಅವರು. ತಮ್ಮ ವೈಚಾರಿಕತೆಯಿಂದ ಇಡೀ ಕರ್ನಾಟಕದ ಜನಪರ ಚಳವಳಿಗೆ 
ಜೀವತುಂಬಿ ಚಾಲನೆ Re ಕೋಮುಸೌಹಾರ್ದವನ್ನು ಗಟ್ಟಿಗೊಳಿಸುವಲ್ಲಿ 
ಪ್ರಾಮಾಣಿಕವಾಗಿ ಪ್ರಯತ್ನಿಸುತ್ತಿರುವವರು. ಜನಪರ ಮತ್ತು ಜೀವಪರ ಚಿಂತನೆಗಳನ್ನು 
ಭದ್ರಗೊಳಿಸಿದ ದರ್ಗಾ ಅಸಲಿ ಬಸವತತ್ವ್ವದ ಪ್ರತಿಪಾದಕರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


- ಬಿ.ಆರ್‌. ಪಾಟೀಲ, ಶಾಸಕರು 


ದರ್ಗಾ ಅವರು ಅಪರೂಪದ ವಿರಳ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅವರೊಬ್ಬ 
ರಳ ಸಜ್ಜನ ವ್ಯಕ್ತಿ ಇವರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬ ಚ ಸಾಹಿತಿ, ಭಾಷಾ ವಿಜ್ಞಾನಿ ಮತ್ತು 
ತ್ರಕರ್ತನನ್ನು ಕಾಣಲು ರ ಒಟ್ಟಿನಲ್ಲಿ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಇವರು ರಚಿಸಿದ 
ಸಾಹಿತ್ಯ ಜನಪರ ಮತ್ತು ಪ ಇವರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಬಗ್ಗೆ ಹೇಳುವುದಾದರೆ ಇವರೊಬ್ಬ 


ಜಂಟಲ್‌ ಮಾ ಸ್ಯಾನ್‌ ಟು ದ ಕೋರ್‌, 


el ಚಕ 


- ಎಸ್‌.ಜಿ. ಮೇಳಕುಂದಿ 


ಕವಿಯಾಗಿ, ಪತ್ರಕರ್ತರಾಗಿ, ವಿಚಾರವಾದಿಯಾಗಿ ಅವರು ನಾಡಿನ ಉದ್ದಗಲಗಳ ಭನ 
ದಾಟಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವಾದಿ ಶರಣರನ್ನು ಓದುತ್ತಾ, ಚಿಂತಿಸುತ್ತಾ, ಎಲ್ಲರಿಗೂ ತಿಳಿಸು 
ಅವರೇ ಒಬ್ಬ ದಾರ್ಶನಿಕರಾಗಿ ಬದಲಾಗಿದ್ದಾರೆ. ದರ್ಗಾ ಎಂದರೆ ನಿಜಕ್ಕೂ ಬಡ 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೯೨ 


ಆಗಿದ್ದಾರೆ. ಸೂಫಿ-ಸಂತ-ಶರಣರ ತತ್ತ್ವಗಳನ್ನು ತಳಸ್ಪರ್ಶಿಯಾಗಿ, ತೌಲನಿಕವಾಗಿ 
ಅಧ್ಯಯನ ಮಾಡಿದ ನಮ್ಮ ಮಧ್ಯದ ಅಪರೂಪದ ಜೀನಿಯಸ್‌ ಅವರು. 


— ಸಿದ್ದರಾಮ ಹೊನಕಲ್‌ 


ಬಸವಪ್ರೇಮಿ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಅವರು ನುಡಿದಂತೆ ನಡೆಯುವ ಅಂತಃಕರಣ 
ತುಂಬಿದ ಮಾತೃಹೃದಯದ ಶರಣ ಜೀವಿಗಳಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಅವರ ಪರಿಪಕ್ವ ಚಿ೦ತನೆಗಳಿಂದ 
ಮತ್ತು ಉದಾತ್ತ ವಿಚಾರಧಾರೆಗಳಿಂದ ಶರಣರ ಸಂದೇಶಗಳನ್ನು ಜನಮನದಲ್ಲಿ 
ನೆಲೆಯೂರುವಂತೆ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಅವರ ವೈಚಾರಿಕ ಮತ್ತು ವೈಜ್ಞಾನಿಕ ಲೇಖನಗಳು 
ಅವರ ಅಂತರಂಗದ ಧ್ವನಿಯಾಗಿವೆ. ಯುವಕರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವ ಎಕಾಸಕ್ಕೆ ಅವರ ಲೇಖನಗಳು 
ದಾರಿದೀಪವಾಗಿವೆ. ಅವರ ಆದರ್ಶ ಬದುಕು ನಮ್ಮೆಲ್ಲರಿಗೆ ಮಾದರಿಯಾಗಲಿ. 


= 
- ಪ್ರೂ. ಚನ್ನಾರಡ್ಡಿ ಪಾಟೀಲ 


ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬರು ತಮ್ಮ ಒಳಗೆ ಇರುವ ಆತ್ಮಲಿಂಗವನ್ನು ಪೂಜಿಸಿ ಅದನ್ನು 
ಅರಿತುಕೊಂಡು ಮಾನವಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಚಿಂತಿಸಬೇಕಾಗಿದೆ ಎಂಬ ಶರಣರ ಸಂದೇಶವನ್ನು 


ನಾಡಿನ ತುಂಬಾ ಹಬ್ಬಿಸಿದ ಕೀರ್ತಿ ದರ್ಗಾ ಅವರದು. 
- ಸೈಯ್ಯದ್‌ ರವೂಫ್‌ ಖಾದ್ರಿ 


ಅವರ ಕೂಡ ಮಾತಾಡಿದ ಮ್ಯಾಲ, ಅವರಿಂದನ ಖರೇ ಖರೇ ಬಸವಣ್ಣನ 
ಪರಿಚಯ ಆಗೂವಂಗ ಕಾಣತದ ಅಂತ ಭರೋಸಾ ಬಂತು. ದ್ವೈತ, ಅದ್ವೈತ, ಶಕ್ತಿ 
ಎಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತ ಇಂಥ ಎಲ್ಲಾ ಗುದಮುರಗಿ ವ್ಯಾಪಾರ ಬಂದ ಮಾಡಿ ಬಸವಾದ್ವೈತ 
ಅ೦ತ ಹೆಸರ ಕೊಟ್ಟವರು ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ. ಬಸವನನ್ನು ಇಪ್ಪತ್ತೊಂದನೇ ಶತಮಾನಕ್ಕೂ 
ಪರಿಚಯ ಮಾಡಿಸಿಕೊಡುವಂಥ ವಿಚಾರಧಾರೆಯ ಅವರ ಹಿಂದೇ ಹೋಗಬೇಕು 
ಅ೦ತ ಅನಿಸಿದ್ದು ಸುಳ್ಳಲ್ಲ. ಬಸವಧರ್ಮ ನಿಸರ್ಗ ಧರ್ಮ ಆಗಿ, ಮಾನವ ಧರ್ಮ 
ಆಗಿ ಬಸವಣ್ಣ ಹೇಳಿದಂಗ ಸಕಲ ಜೀವಿಗಳಿಗೆ ಲೇಸಾಗತದ. 


ವಚನವೇ ದೇವರು / ೯೩ 
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ವಚನವೇ ದೇವರೆನಗೆ 
ಪ್ರಾಣವೆನಗೆ ವಚನವೇ. 
ವಚನವೇ ಸ್ಪರ್ಗವೆನಗೆ 
ಧರ್ಮವೆನಗೆ ವಚನವೇ. 
ವಚನವೇ ಬೆಳಕೆನಗೆ 
ಉಸಿರೆನಗೆ ವಚನವೇ. 


ವಚನವೇ ಶರಣರೆನಗೆ 
`ಸಂತರೆನಗೆ ವಚನವೇ. 


ವಚನವೇ ಗುರುವೆನಗೆ 
ಅರಿವೆನಗೆ ವಚನವೇ. 


ವಚನವೇ ಲಿಂಗವೆನಗೆ 
ತತ್ತ್ವವೆನಗೆ ವಚನವೇ. 


ವಚನವೇ ಸಿದ್ಧಾಂತವೆನಗೆ 
ದರ್ಶನವೆನಗೆ ವಚನವೇ. 


ವಚನವೇ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಎನಗೆ 
ಆಜ್ಞೆ ಎನಗೆ ವಚನವೇ. 


ವಚನವೇ ಜಂಗಮವೆನಗೆ 
ಲೋಕವೆನಗೆ ವಚನವೇ. 


ವಚನವೇ ವಜ್ರವೆನಗೆ 
ಹೂವೆನಗೆ ವಚನವೇ. 


ವಚನವೇ ಪ್ರೀತಿ ಎನಗೆ 
ನೀತಿ ಎನಗೆ ವಚನವೇ. 


ವಚನವೇ ನಡೆ ಎನಗೆ 
ನುಡಿ ಎನಗೆ ವಚನವೇ. 


ವಚನವೇ ಧ್ಯಾನವೆನಗೆ 
ಜ್ಞಾನವೆನಗೆ ವಚನವೇ. 


ವಚನವೇ ಮಂತ್ರವೆನಗೆ 
ತಂತ್ರವೆನಗೆ ವಚನವೇ. 


ವಚನವೇ ಯುಕ್ತಿ ಎನಗೆ 


ಶಕ್ತಿ ಎನಗೆ ವಚನವೇ. 


ವಚನವೇ ಬದುಕು ಎನಗೆ 
ಅಮೃತವೆನಗೆ ವಚನವೇ. : 
ವಚನವೇ ಸ್ಫೂರ್ತಿ ಎನಗೆ 
ಕೀರ್ತಿ ಎನಗೆ ವಚನವೇ. 


ವಚನವೇ ತೃಪ್ತಿ ಎನಗೆ 
ಮುಕ್ತಿ ಎನಗೆ ವಚನವೇ. 


-ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ' 


